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Оть редакщи. 


Въ переживаемую эпоху, когда всЪ элементы жизни бродятъ, 
когда мысль и сердце ищутъ новыхъ путей и прежнее уже не 
удовлетворяетъ, а новое еще не выяснилось, въ общественномъ 
сознаніи происходитъ процессъ, сходный съ образованіемъ кри- 
сталла изъ раствора. Для того, чтобы созидающійся кристаллъ вы- 
шелъ прекраснымъ, нужны общественныя идеи высокаго качества, 
ибо идеи, созрЪвшія въ общественномъ сознаніи, и являются тфми 
идеальными линіями, по которымъ строятся грани общественныхъ 
формъ; а для того, чтобы кристаллъ вышелъ изъ раствора чис- 
тымъ и прозрачнымъ, необходима чистота настроенія, строгая 
провърка общественной совъЪсти, выдЪленіе всфхъ темныхъ, не- 
чистыхъ наслоеній изъ общественнаго творчества. Въ такое время 
какъ наше, въ эпохи глубокихъ потрясеній, когда всЪ внЪшніе 
покровы сорваны, а былыя иллюзіи сгораютъ въ огнф тяжелыхъ 
и въ то же время глубоко значительныхъ переживаній, когда умы 
и сердца раскрываются для новыхъ идей и вдохновеній, міру 
всегда давались откровенія, необходимыя для человЪчества на 
новой ступени сознанія, ибо глубокій внутренній смыслъ такихъ 
общественныхъ потрясеній, черезъ какія проходимъ мы, и заклю- 
чается въ переходЪ всего общественнаго сознанія на высшую 
ступень міровой жизни. Какое же міросозерцаніе способно вы- 
разить эту высшую ступень жизни? Возвратъ къ матеріализму 
не возможенъ, его не приметь душа, уже потому, что онъ отнялъ 
у нея об ея глубины: и глубину, устремляющую ее вверхъ къ 
Богу, и глубину проникновенія въ ея собственную безсмертную 
суть, ведущую къ самопознанію. Но точно такъ же и слЪпая вЪра 
не удовлетворитъ проснувшееся сознаніе. ОбЪ стороны сложной 
человЪческой души должны найти удовлетвореніе: и мысль, не 
допускающая, чтобы нарушались законы разума, и сердце, требу- 
ющее ВЪчнаго, Святого и Прекраснаго. Для новой ступени жизни 
необходимо и новое міросозерцаніе, которое приводило бы вс 
сложные запросы человъческой жизни къ единству и строило бы 
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земную жизнь на фундамент братства и взаимопомощи. Иначе, 
какъ бы высока и утонченна ни была цивилизація, если она по- 
строена на началахъ, ведущихъ къ разъединенію, она построена 
на пескЪ. „И пойдетъ дождь, и разольются рЪки, и подуютъ 
вътры... и будетъ паденіе дома великое“*). 

Подобное міросозерцаніе, охватывающее въ единомъ строй- 
номъ синтез всЬь запросы человъческой души и всъ области 
человЪческой жизни и построенное на основахъ Разума и Любви, 
дается Теософіей. 

Теософія не есть новое ученіе. На протяженіи всего долгаго 
пути, которое человЪчество совершало на землЪ, Теософія вдох- 
новляла благороднЪйшие умы, которые давали духовную пищу 
человЪчеству. Въ древней Индіи она называлась Брама-Видія, у 
Грековъ и у первыхъ Христіанъ она носила названіе Гнозиса, а 
на нашемъ современномъ язык ее можно выразить какъ рели- 
гіозно-научный синтезъ, объединяющий всЪ области знамя въ 
единую Мудрость. 

Въ области науки Теософія приводитъ весь огромный мате- 
ріалъ, созданный пытливой человъческой мыслью, къ единству и 
въ то же время безпредъльно расширяетъ область науки, пере- 
брасывая мостъ изъ міра земного въ міры потусторонніе, которые 
отвергаются матеріалистической наукой, но Теософіей признаются 
не менЂе реальными, чЪмъ міръ земной. 

Въ области человъческой психологіи Теософія производитъ 
полный переворотъ: она утверждаетъ, что человЪкъ возвращается 
снова и снова на землю до тЪхъ поръ, пока не усвоитъ всего 
опыта, дающагося земными переживаніями; что опытъ этотъ 
существуетъ для того, чтобы раскрывались таящіяся въ безсмерт- 
ной душ$ человЪка божественныя свойства; что организмъ чело- 
вка находится въ неустанномъ развитіи, приспособляющемся къ 
растущему сознанію, для котораго онъ и служитъ проводникомъ; 
что современемъ въ немъ разовьются новые, несравненно болЪе 
тонкіе органы воспріятія. Изъ всъхъ этихъ положеній неизбЪжно 
вытекаетъ, что поле всего нашего сознанія несравненно шире 
земного сознанія, проявляющагося черезъ мозгъ и нервную си- 
стему, что послЪднее постоянно расширяется и современемъ за- 
хватитъ такія области, которыя на данной ступени развитія не 
доступны для насъ. Широкіе психологическіе горизонты, ра- 
скрываемые теософическими ученьями, дадутъ наук воспитанія 


*) Ев. отъ Матеея. 


новые принципы и новые методы для глубоко обоснованной куль- 
туры дЪтской души. 

Въ области религіи Теософия доказываеть происхожденіе 
всБхъ міровыхъ религій изъ единаго божественнаго источника 
и тЬмъ устанавливаетъ духовное единство всего человЪчества. 

Основываясь на живомъ опыт человЪческой души, который, 
какъ фактъ духовной жизни, не можетъ быть разрушенъ никакимъ 
критицизмомъ, Теософия учитъ, что Богопознан!е не можетъ быть 
внъшнимъ, что оно раскрывается внутри человЪка и ведетъ его 
къ Истин%. 

Въ области искусства Теософія поднимаетъ знамя вЪчныхъ 
идеаловъ. ВажнЪйшей задачей искусства она признаетъ его 
стремленіе облагораживать земныя формы жизни и устремлять 
чаянья человЪ ческой души къ Вфчной КрасотЪ и Гармонии. Только 
то искусство способно расти, которое владъетъ высокимъ идеа- 
ломъ. Любовь и вра — воть два могучихъ крыла, съ непреодо- 
лимой силой поднимавшія искусство на горнія высоты, гдЪ царитъ 
неумирающее вдохновеніе, откуда видно Истинное и Въчное. 

° Въ области общественности Теософія учитъ, что самыя вы- 
сокія и культурныя формы жизни ничто, если люди, создавшіе 
ихъ, настроены эгоистически, не чувствуютъ своего неразрывнаго 
единства со всЪмъ организмомъ народнымъ и не сознаютъ своей 
нравственной отвЪтственности за матеріальное и духовное благо 
всЪхъ. Утверждая это, Теософія заставляетъ гораздо глубже ду- 
мать о самой жизни людей, о культур ума и сердца, активнЪе 
работать въ пользу того, чтобы самая жизнь становилась здоровЪе, 
чище, достойнЪе и счастливЪе, чтобы формы служили жизни, а 
не держали жизнь въ плЪну. Сильный и прекрасный обществен- 
ный строй можетъ организоваться только изъ хорошихъ гражданъ, 
а хорошие граждане воспитываются тми идеями, до которыхь 
способно возвыситься міропониманіе данной эпохи и даннаго на- 
рода. „Все ведущее къ единству есть добро, все ведущее къ разз- 
единению есть зло“—вотъ въ двухъ словахъ суть общественной 
этики истинно теософическаго міросозерцанія. 

Мы коснулись въ самыхъ общихъ чертахъ безбрежнаго 
океана Теософіи только для того, чтобы показать читателю, въ 
какомъ освъщеніи „ВЪстникъ Теософіи“ будетъ разсматривать всЪ 
вопросы жизни. Поверхностно знакомые съ ученіемъ теософии ду- 
маютъ, что она отдаляетъ человЪка отъ жизни; въ дЪйствитель- 
ности же какъ разъ наоборотъ—она служитъ жизни, она углубляетъ 
ее и даетъ отв$ты на самыя трудныя ея проблемы. 
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— „ВЪстникъ Теософіи“ будетъ относиться съ полной терпи- 
мостью ко всфмъ оттфнкамъ мнЪній и будетъ привЪтствовать 
вс родственныя духовныя теченія. 
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— Въ вид приложенія къ журналу предполагается печатать 
отдБльными листами переводъ книги „Велиюе Посвященные“ 
Шюре,—съ тмъ чтобы каждый желающій могъ впослЪдствіи 
переплесть эти листы въ отдфльную книгу. 


— Выступивъ въ истекшемъ декабр® со сборникомъ „Во- 
просы Теософіи“, редакція имЪла въ виду выпускать пер!одически 
сборники такого же типа, и лишь современемъ перейти къ из- 
данію журнала. Но запросы современной жизни развиваются съ 
такой усиленной быстротой, что Редакція нашла своевременнымъ 
перейти немедленно къ формЪ журнала, не отказываясь совреме- 
немъ продолжить и начатую серію „Теософическихъ Сборниковъ“. 
Въ декабрьскомъ сборникЪ были напечатаны первыя три лекціи 
по Психологи А. Безантъ; признавая эти лекщи крайне интерес- 
ными и своевременными, Редакція намЪревается печатать ихъ 
продолженіе въ „ВЪстникЪ Теософіи“, начиная съ февральской 
книжки, —но такъ какъ подписчики могутъ и не имЪть упомяну- 
таго Сборника, то три первыя лекціи перепечатываются изъ Сбор- 
ника и даются, въ вид приложенія къянварьской книжкЪ „ВЪст- 
ника Теософіи“. Въ связи съ этимъ, такъ какъ перепечатка ука- 
занныхъ статей увеличиваетъ предположенные размЪры изданія, 
выходъ приложения „Велике Посвященные“ Шюре отлагается до 
февральской книжки журнала. 
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„И мапое дитя ихъ поведетъ“.... 


(Пр. Исаіи, ХІ гл). 


ЦЪнность знанія опредЪфляется тъмъ, насколько оно помо- 
гаеть очистить и облагородить жизнь. Научно-религіозный син- 
тезъ, который именуется Теософіей, изучаетъ законы, дъйствующіе 
въ мірБ психическомъ и духовномъ съ такой же точностью, съ 
какою въ мірь физическомъ дЪйствуютъ законы физическіе. 
Какъ въ мір физическомъ царитъ строжайпий порядокъ соотно- 
шеній и причинности и стройное движеніе впередъ, такъ и въ 
мірБ духовномъ есть глубокая связь и взаимодЪйств!е явленій 
такая же строгая причинность и законом%рность, такой же по- 
стоянный процессъ развитія и роста. Законъ сохраненія энергіи, 
законъ причинности, законъ эволющи-—вотъ тЪ три основныхъ 
закона, которые управляютъ всею жизнью космоса и совершенно 
равно проявляютъ свое дЪйствіе какъ въ мірЬ физическомъ 
такъ и въ сфер явленій психическихъ и духовныхъ. „Ни одинъ 
атомъ пыли, ни одна частичка матер!и не исчезаетъ и не пропа- 
даетъ, говоритъ матеріализмъ, все продолжаетъ жить и возро- 
ждаться въ новой и болЪе совершенной формЪ“... „Ни одно усиліе 
человЪ ческой воли, ни одна мысль, ни одинъ порывъ любви не 
пропадаетъ, говорить Теософия, все продолжаетъ жить и уча- 
ствуетъ въ непрерывномъ творчествЪ и совершенствованіи все- 
ленной“. 

Въ противоположность агностицизму, который провозгла- 
шаетъ, что мы ничего не знаемъ и не можемъ познать кромЪ 
явленій, Теософия основывается на эзотерической основ всЪхъ 
великихъ религіозныхъ ученій, что человъкъ можеть познать 
источникъ своего бытія, что есть путь къ Богопознанію. По тож- 
деству своей внутренней природы съ Богомъ онъ можетъ познать 
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Бога: есть Богъ въ насъ, значить Онъ есть, какъ говоритъ Вла- 
диміръ Соловьевъ. 

Но какъ находитъ человЪкъ Бога въ себъ? Какіе пути откры- 
ваетъ Теософія жаждущему найти себя? Есть-ли у Теософіи ка- 
кая-нибудь теорія познанія, и если есть, то чЪмъ она разнится 
отъ остальныхъ гносеологическихъ методовъ? 

Этимъ вопросамъ со временемъ будетъ посвященъ рядъ 
особыхъ статей. Сегодня же мы коснемся ихъ вкратцЪ, отмЪтивъ 
основныя положенія Теософіи и ея позицію по отношеню къ 
другимъ философскимъ ученіямъ. 

Эмпиризмъ стремится все построить на опыт нашихъ пяти 
чувствъ и, естественно, приводитъ къ скептицизму. Локкъ уб%- 
жденъ, что мы познаемъ только свои идеи; Юмъ-—что мы по- 
знаемъ только свои впечатлЪн!я и воспоминанія о нихъ. Разъ 
единственный источникъ знаня—опытъ—есть результатъ воздЪй- 
ствія внЪъшняго міра на „я“, воздЪйствіе, вызывающее въ „я“ 
опред$ленныя, субъективныя состоянія, то выводъ непремЪнно 
будетъ, что знаніе не имЪетъ трансцедентнаго значенія, что оно 
имфетъ характеръ имманентный, и при томъ субъективный. 

На смфну эмпиризма идетъ раціонализмъ. Не смотря на 
глубокое различе его исходныхъ точекъ съ теоріями эмпири- 
стовъ, эти ученя въ своей гносеологической части совершенно 
совпадаютъ по тому разъединенію, которому они подвергаютъ 
объектъ и субъектъ: самъ объектъ, впечатлЪніе отъ котораго дө- 
ходитъ до сознанія, остается недоступнымъ познанію; доступны 
только его дъйствія на органы чувствъ или его отраженіе въ 
разум%, его копіи, такъ сказать. 

Слдовательно, эмпиризмъ разсматриваетъ знаніе, какъ ре- 
зультатъ опыта нашихъ внЪшнихь чувствъ; раціонализмъ видитъ 
въ знаніи результатъ дфятельности разума. Таковы конечные вы- 
воды эмпиризма и раціонализма. 

Доведенный до крайности интеллектуализмъ ярко выразился 
въ ученіи Канта, провозгласившаго, что міръ есть только пред- 
ставленіе и что познать мы можемъ только процессъ познавания. 
Себя мы познаемъ, какъ явленіе. Знаніе исходитъ изъ опыта, 
знаніе не можетъ быть трансцедентно. Таковъ конечный выводъ 
кантіанства. Этотъ выводъ совпадаетъ съ выводами эмпиризма и 
раціонализма. 

Но въ ХІХ вЪкБ являются идеалистическія философскія 
школы, признавшія возможность внутренняго воспріятія, путемъ 
котораго человъкъ можетъ познать внЪшній міръ также непосред- 
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ственно, какъ и свой внутренній міръ. Признаніе этого внутрен- 
няго непосредственнаго воспріятія (интуиціи) и положило начало 
обоснованію мистицизма. 

Фихте считаетъ, что объекты творятся въ сверхъиндиви- 
дуальномъ сознаніи и непосредственно даны для созерцанія чело- 
въку. Этимъ созерцаніемъ человъкъ можетъ познать самую суть 
вещей. 

Шеллингь опредЪляетъ „я“ какъ живой духъ, а природу— 
какъ самостоятельный, живой организмъ, какъ низшую ступень 
развитія духа. Непосредственному соприкосновенію съ этимъ ду- 
хомъ, дающему истинное знаніе, онъ противополагаетъ знаніе, 
пріобрътаемое наблюденіями надъ внфшними явленіями и име- 
нуемое наукой. Онъ говоритъ: „Живое знаніе абсолютнаго можетъ 
быть только непосредственнымъ созерцаніемъ, которое превосхо- 
дитъ всякое опредЪленіе черезъ понятіе“. Людей, созерцающихъ та- 
кимъ образомъ истину, онъ называетъ „ясновидцами, подлинными 
эмпириками, отъ Бога посланными пророками“. 

Шеллингъ признаетъ абсолютное знаніе. 

Въ стройной философіи Гегеля есть указанія на методы этого 
созерцанія, этого внутренняго воспріятія. .Его идеализмъ также 
абсолютный. 

„Истина всЪхъ конечныхъ вещей, говоритъ онъ, есть абсо- 
лютный духъ, и самый процессъ жизни вселенной есть ни что 
иное, какъ процессъ развитія абсолютнаго духа“... Духъ созерцае- 
маго объекта отражается въ нашемъ сознаніи и, затЪмъ, познается 
нами, какъ предметъ самосознанія. „Когда я мыслю, говоритъ 
Гегель, я отршаюсь отъ своихъ субъективныхъ особенностей, 
погружаюсь въ предметъ, предоставляю мысли развиваться изъ 
самой себя, и я мыслю дурно, если прибавляю что-нибудь отъ 
себя“... 

Въ своей книг „Обоснованіе Интуитивизма“, Н. О. Лосскій 
даетъ тому, что онъ называетъ „мистическимъ эмпиризмомъ“ или 
„интуитивизмомъ“, интересное гносеологическое обоснованіе. По 
этому ученію, опытъ относительно внЪшняго міра есть испыты- 
ваніе, переживаніе наличности самого внЪшняго міра, а не однихъ 
только его дЪйствй на „я“; онъ признаетъ болЪе широкую сферу 
опыта, чБмъ обыкновенно это дЪлаютъ. „Если міръ, не— „я“, гово- 
ритъ онъ, переживается въ опытЪ не только черезъ его дЪйствія 
на субъектъ, а самъ по себЪ, въ своей собственной, внутренней 
сущности, то это значитъ, что опытъ заключаетъ въ себЪ также и 
нечувственные элементы и, что связи между вещами даны въ 
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опыт. Противорфче между нечувственнымъ и опытнымъ зна- 
ніемъ оказывается предразсудкомъ: сверхчувственное не есть 
сверхьопытное“. 

Такимъ образомъ, заявлен!е мистиковъ всЪхъ временъ о 
реальности ихъ переживаній получаетъ новое научное обоснованіе. 

Что такое мистицизмъ? По опредфленю Плотина „мисти- 
цизмъ есть способность видфть закрытыми очами, очами души, 
когда закрыты тЪлесные глаза“. Къ мистическому состоянію со- 
знания относятся всБ интуищи, вс пророчества и откровенія. 
Мистикъ высшаго типа есть религіозный геній. 

Въ своей интересной статьЪ „О религіозномъ мистицизмЪ“ *) 
П. Н. Батюшковъ отмЪчаетъ, что мистики видятъ въ любви осо- 
бый путь къ познанію; познаніе невозможно для того, кто наблю- 
даетъ и созерцаетъ безъ любви. Человъкъ ищетъ Бога, или, какъ 
говорятъ на Восток, онъ ищетъ себя **). Это мистическое начало 
заложено въ каждомъ человЪкЪ. „Все опредЪленное, конечное, 
несовершенное, есть ничто иное, какъ несовершенный символъ 
безконечнаго, идеальнаго, совершеннаго“ ***) и въ жажд$ постиг- 
нуть это совершенное и заключается смыслъ всфхъ духовныхъ 
исканій. 

По теософическому ученію въ человЪкЪ живетъ не одно, а 
нЪсколько началъ, нЪсколько „я“, и каждой ступени эволющи со- 
отвЪтствуетъ раскрытіе одного изъ нихъ. 

Въ человфкЪ уже вполн раскрылись начало страстное (Ката), 
и начало интеллектуальное (Мапаѕ). Въ будущемъ ему суждено 
раскрыть высшее начало, духовное (Вид), которое въ немъ еще 
только пробуждается, и чуткими людьми предчувствуется. Осо- 
бенно сильно это предчувств!е въ славянской расЪ, гд оно вы- 
ражается тревожнымъ исканемъ и трагическимъ разрывомъ между 
разумомъ и сердцемъ. 

Начало интеллектуальное двойственно, и въ философіи эта 
двойственность уже отмЪчена. Въ работахъ нашихъ русскихъ 
психологовъ мы встрчаемъ выраженіе „малый разумъ“, чему 
противопоставляется высшій, интуитивный разумъ. Этотъ высшій 
разумъ и есть мостъ, перебрасываемый отъ интеллектуальнаго 
пониманія къ духовному, и совершается этотъ процессъ посред- 
ствомъ того метода внутренняго созерцанія, на который геніально 
указываетъ Гегель. 


*) Свободная Сов%сть, П, 1906 г. 
**) Исканіе Бога, Анни Безантъ. Г Теософическій сборникъ: Вопросы Теософіи. 
‘**) Тамъ же. 
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„Тотъ, кто хочетъ идти по троп истиннаго познанія, гово- 
ритъ д-ръ Рудольфъ Штейнеръ, долженъ быть каждую минуту 
готовымъ себя „потушить“... 

Какъ только потушена самость, смыслъ явленій и вещей 
вливается въ насъ и мы познаемъ ихъ тфмъ непосредственнымъ, 
внутреннимъ процессомъ, который и есть мистическое воспріятіе. 
Только тогда, когда въ насъ смолкаютъ сужденіе и критика и 
когда успокоивается наше страстное „я“, только тогда намъ 
открывается истинное познаніе объекта. Внутренняя тишина необ- 
ходима для познанія истины. Она отражается въ глубин% духа, 
какъ небеса отражаются въ свЪтлыхъ водахъ чистаго озера. 

Не даромъ Платонъ и Пиеагоръ придавали такое глубокое 
значеніе изученію математики. Если человЪкъ желаетъ успвать 
въ математик, онъ долженъ умЪть сосредоточиться, т. е. поту- 
шить себя, на время какъ бы отрЪшиться отъ міра. То же, съ 
каждой серьезной задачей, съ которой человфкъ им%Ъетъ д%ло. 
И къ людямъ, и къ явленіямъ человЪкъ долженъ научиться под- 
ходить, предварительно потушивъ себя. ДЪло совсЪмъ не въ томъ 
умне насъ или глупе данный человЪкъ, ибо, по прекрасному 
выраженію д-ра Штейнера, и самое непонятливое дитя имЂетъ что 
раскрыть величайшему мудрецу, и если мудрецъ подойдетъ къ 
дитяти съ самой мудрой своей мыслью, то онъ своей мудростью за- 
слонитъ себя отъ того, что дитя могло бы ему раскрыть... ТЪ, кто жи- 
вутъ сильной жизнью сердца, инстинктивно отбрасываютъ все лич- 
ное свое, когда подходятъ къ тъмъ, кого любять; оттого любящее 
сердце и одарено такимъ удивительнымъ ясновидфніемъ. Теперь 
и понятно, почему мистики всъхъ временъ придавали такое зна- 
ченіе жизни сердца. Интеллектъ сумЪлъ завоевать много цфн- 
наго въ исторіи человъческой культуры; онъ сдЪлалъ громадное 
дЪло, и это дъло еще не закончено, пока его славныя завоеванія 
не сдЪлались собственностью всЪхъ. ЧеловЪчеству нужно было 
пройти черезъ періодъ крайняго индивидуализма, познать себя въ 
крайнихъ проявленіяхъ своей самости и страстнаго самоутвер- 
жденія. Но этотъ перюдъ заканчивается. Въ человъкъ просы- 
пается новое начало, проявляются новыя стремленія и способ- 
ности. Что таковое духовность? По опредъленію Анни Безантъ, 
духовность есть понимане единства всего существующаго, но 
пониман!е не теоретическое, холодно-интеллектуальное, а глубокое, 
вошедшее въ плоть и кровь человЪка, то пониманіе, которое ве- 
детъ за собою необходимое его осуществленіе въ жизни. Чело- 
въкъ, въ которомъ пробудилась духовность, въ которомъ ро- 
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дился „Христосъ“, неминуемо преобразуетъ всю свою жизнь не 
потому что разумъ ему подсказалъ, что такъ будетъ лучше, а въ 
силу внутренней необходимости. Чувствуя себя въ единеніи со 
всфмъ существующимъ, онъ не можеть относиться пассивно къ 
жизни и къ ея несовершенству, ибо каждое такое несовершенство 
отзывается въ немъ, какъ его собственное зло и страданіе. Отки- 
нувъ все личное, эгоистическое и обособленное, онъ все больше 
и глубже сливается съ міромъ, все больше и больше носитъ его 
въ своей душ%. „Тотъ, кто любитъ весь міръ, обладаетъ вселен- 
ной“, сказаль ясновидецъ Шиллеръ, выразившій много теософи- 
ческихъ мыслей въ своихъ работахъ объ эстетическомъ воспи- 
таніи человЪчества и въ „Переписк® Юля и Рафаэля“. 

Любовь есть тотъ ключъ, которымъ отворяются ворота въ 
сферы высшихъ переживаній, то очищающее пламя, черезъ кото- 
рое долженъ пройти каждый искренно ищущий духовнаго вЪд%нія. 
Въ немъ сгораютъ до тла и страстная жажда самоутверждения, и 
стремленіе къ обособленю и всЪ лукавыя мудрствованія ма- 
лаго разума. По мЪрЪ того, какъ потухаеть вфчно сомнЪваю- 
щееся, страстное, критикующее низшее я, все мощнфе выростаетъ 
глубоко спокойное и всепрозръвающее высшее я. Малый разумъ 
уступаетъ мЪсто высшему разуму, тому золотому мосту, который 
сливаетъ переживанія чистаго разума съ высшимъ, духовнымъ 
началомъ человЪка (Видав). 

Всъ пути ведутъ искренно ищущаго къ Богу, но идущий пу- 
темъ интеллектуальныхъ исканій долженъ непремЪнно развить въ 
себъ способность къ высшимъ воспріятіямъ, т. е. потушить 
свою страстность и обособленность. Онъ долженъ обратиться въ 
маленькое дитя, о которомъ говорится въ Евангеліи, и только 
тогда Царствіе Божіе ему откроется. Вотъ почему въ Индусскомъ 
Св. Писаніи, гдЪ описывается три пути: путь дфянй (Кагта 
Магеа), путь познаванія (Іпапа Магоа) и путь любви (ВаЖа 
Магга), говорится, что есть одна точка, въ которой вс эти пути сли- 
ваются, ибо безъ Любви (ВаКфа) идти дальше нельзя. И все, чфмъ 
самоутверждающийся интеллектъ человЪка такъ гордился и такъ 
высоко ставилъ, все свое блестящее вооруженіе и, свои острыя 
стрЪлы, и всЪ тБ увлекательныя страстныя переживания, что откры- 
вали передъ нимъ то небо, то бездну, все это онъ покорно сло- 
житъ и пойдетъ, какъ маленькое невинное дитя искать Бога... 

Ч$мъ выше поднимается аеловъкъ въ духовныхъ пережи- 
ваніяхъ, тъмъ чаще появляются кажущіяся противоръчія. Въ ту 
самую минуту, когда онъ отречется отъ себя и въ глубокомъ 
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актЪ смирения откажется отъ обладания чЪмъ бы то ни было, 
готовый страдать, готовый блуждать во тьмЪ, готовый на 
мракъ одиночества и на холодъ могилы, въ эту минуту онъ 
откроетъ себя для радостей неизрЪченныхъ... Пробьетъ часъ, и 
свЪтъ и радость сойдутъ въ него и внутреннимъ зрЪніемъ онъ 
постигнетъ то, что есть жизнь вЪчная... 

СвЪтъ, загоръвшійся въ немъ, передастся міру, и произведетъ 
тамъ такія глубокія измЪненія, что подъ его вліяніемъ все звЪ- 
риное въ человЪчествЪ, алчное и злое, начнетъ смягчаться; луч- 
шія стремленія, пребывающія въ глубинф самыхъ ожесточен- 
ныхъ сердецъ, проснутся` къ жизни и слова пророка получатъ 
реальное осуществленіе. 

ПобъЪдившій себя безбоязненно идетъ на встрЪчу событіямъ; 
ему не страшна человЪческая вражда, онъ не содрагается отъ 
человЪческаго непониманія и темноты. И стихіи покорны ему, и 
злыя страсти смиряются, и жизнь повинуется ему. Ибо сказано: 
„И малое дитя ихъ поведетъ“ (пр. Исаіи, гл. ХІ). 


Аа. 


ИНДУССКІЯ ПОСЛОВИЦЫ. 


Кто далъ лебедю его бЪлизну, попугаю—зеленыя крылья, а 
павлину его оттЪнки радуги, не позаботится ли тотъ и о тебъ? 
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Подобная луннымъ лучамъ, дрожащимъ на вод%, воистину 
такова жизнь смертнаго; зная это, предоставь совершаться долж- 
ному. 


Президентскій адресъ, 


А. Безантъ *). 


Къ Теософическому Обществу, къ его Представителямъ и Членамъ. 


Дорогіе друзья. 


Подавляющимъ большинствомъ вы утвердили выборъ нашего 
Президента-Основателя, сдЪланный имъ по указанію его Учителя, 
и призвали меня къ работ на высокомъ посту Президента Теосо- 
фическаго Общества. Этимъ актомъ Общество, какъ цлое, р%- 
шило слдовать по пути, намЪченному его двумя внЪшними Осно- 
вателями **), и не уклоняться отъ Руководительства, давшаго Об- 
ществу его перваго Президента и указавшаго на его преемника. 
Такъ вступаетъ Общество, съ избраннымъ Президентомъ во глав%, 
въ новый періодъ своей дЪятельности, подъ тъмъ же благослове- 
ніемъ, которое пребывало на немъ съ самаго его появленія на 
свЪтъ и которое снова дается ему—вступаетъь какъ избранный 


*) Мы приводимъ этотъ адресъ не въ полномъ его вид въ виду его обшир- 
ности, а только первую его часть, представляющую общій интересъ, и опускаемъ 
вторую часть, въ которой указываются методы теософической работы. 

**) Этими основателями были Елена Петровна Блаватская и Генри Оль- 
коттъ, которые считали себя лишь орудіями Учителей Мудрости; существованіе по- 
слЪднихъ отрицается только на Запад, на Восток же оно признается неоспори- 
мымъ фактомъ, хорошо извъстнымъ всфмъ Браминамъ и Пандитамъ Инди. Е. П. 
Блаватская и Олькоттъ постоянно утверждали устно и въ печати, что Учителя воз- 
ложили на нихъ миссію раскрывать передъ міромъ эзотерическія ученія древней 
Мудрости, строго охранявшіяся до нашего времени въ мистическихъ школахъ, до- 
ступъ въ которыя былъ чрезвычайно труденъ. 
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проводникъ непосредственнаго вліянія Учителей Мудрости, какъ 
носитель знамени великаго теософическаго движенія, вліяніе кото- 
раго проходитъ черезъ религіи, литературы, искусства и черезъ 
всю дЪятельность человчества, готовящагося перейти на новую 
ступень цивилизаціи. 


Общество утверждаетъ себя какъ ядро Всемірнаго Братства 
и характеръ этого ядра опредЪляется самымъ названіемъ „теосо- 
фическаго“. ЦЪль его дЪятельности: провозгласить и передать міру 
Теософію, Божественную мудрость, Вгавта У1ауа, Гнозисъ, Герме- 
тическую науку—высочайшую ДЪйствительность, СвЪтъ всЪхъ свЪ- 
товъ, Истину всЪхъ истинъ, утверждающую, что человъкъ можеть 
познать Бога, ибо по природЪ своей онъ тождественъ съ тъмъ, 
что ищетъ познать. И лишь на этомъ всепроникающемъ тождеств%, 
на этомъ Единствь основано Всемірное Братство; чтобы дать вн%- 
шнее доказательство этого Единства, члены Братства изслЪдуютъ 
вс религіи, философіи и изыскиваютъ методы проникновенія въ 
тайны природы и человЪка. 


Вотъ почему Теософическое Общество принимаетъ въ свою 
среду мужчинъ и женщинъ всЪхъ религій и веЪхъ убъжденій, не 
требуя отъ нихь вфры въ свои ученія, какъ бы жизненны и не- 
оспоримы они ни были, и ставить имъ только одно условіе: при- 
знаше всемірнаго Братства. Съ великой вЪрой въ побъждающую 
силу Истины, Общество становится выше всЪхъ преградъ, внъш- 
нимъ образомъ раздъляющихъ человЪчество: пола, расы, религіи, 
пцвъта кожи, касты, и привфтствуетъ какъ братьевъ даже тЪхъ, 
кто отрицаетъ самыя истины, на которыхъ основано Братство, кто 
отвергаеть Открывшихъ Истину и сдЪлавшихъ ея осуществленіе 
возможнымъ для челов$чества. Область Теософіи обширна какъ 
сама мысль, а ея всеобъемлющая любовь подобна солнцу, даю- 
щему тепло и жизнь всЪмъ, даже неспособнымъ видФфть его свЪтЪ: 


Необходимымъ условіемъ для того, чтобы продолжалась жизнь 
Теософическаго Общества, является его полнЪйшая терпимость ко 
всевозможнымъ оттнкамъ мнЪній. Никто не имЪетъ права исклю- 
чать своего брата за несходство въ мысляхъ и требовать большей 
свободы для своихъ убЪжденй, чЪмъ для убЪжден другого. Мы 
вс должны быть Оберегателями полнЪйшей свободы мысли, и 
я, какъ вашъ Президентъ, болЪе всЪхъ; и не изъ снисхожденія, а 
потому, что свобода — прирожденное право разума, дыханіе его 
жизни. Терпимость, даже съ нетерпимыми, должна быть нашимъ 
правиломъ. И это не должны быть одни слова, а принципъ, про- 


никающій всю нашу жизнь и всё поступки, чтобы никакого рода 
ортодоксія, задерживающая свъжіе побфги жизни, не могла за- 
красться въ наше Общество. Мы должны даже радоваться разли- 
чію мнЪній и давать полный просторъ ихъ выраженію, чтобы въ 
наши окна свфтъ проникалъ со всЪхъ сторонъ. И это не только 
вЪрное правило, это вЪрное искусство жизни, ибо только при ши- 
рокой терпимости могутъ раскрываться передъ нами все новые 
пути. Мы всЪ владфемъ только частицей истины, и никому изъ 
ищущихъ не слЪдуетъ ставить препятствій, чтобы не утерялась и 
та частица, которую ищущій можетъ принести съ собой. Лучше 
временное существованіе тысячи ошибокъ, чфмъ уничтоженіе хотя 
бы единой истины въ моментъ ея появленія въ міръ. И я прошу 
всъхъ Теософовъ помогать мн въ этомъ и всегда стоять на 
стражЪ свободы духа, ибо только всеобщая и постоянная бдитель- 
ность можетъ предовратить нарушене ея. 

Но не слЪдуетъ думать, что полная свобода мнЪній означаетъ 
безразличе убБжденій, или что свобода мысли мЪшаетъ полно- 
стью выражать свои собственныя мнЪнія, вЪрованія и знания. Сво- 
бода должна быть одинакова какъ для утвержденія, такъ и для 
отрицанія, и скептицизмъ не долженъ требовать бӧльшихъ правъ 
для себя, чфмъ для утверждающаго знанія, ибо Общество уже 
самымъ названіемъ своимъ устанавливаетъ существоване Боже- 
ственной Мудрости, а между тЪмъ утвержден!е это было бы без- 
цфльно, если бы эта Мудрость была не достижима для человЪчества. 
Болфе того, самый смыслъ существования Общества былъ бы уте- 
рянъ, если бы оно, какъ цЪлое, не стремилось распространять 
Ученія, ведущія къ достиженію Мудрости, но отдъльнымъ чле- 
намъ оно должно оставлять полную свободу: и право придавать 
этимъ ученіямъ ту форму, какая наиболЪе отвЪчаетъ ихъ инди- 
видуальности, и даже право отрицать любую изъ нихъ. Каждая 
истина становится для человЪка видимой только тогда, когда онъ 
разовьетъ способность воспріятія на соотвЪтствующемъ этой истинЪ 
уровн мысли; и если Общество отказывается навязывать своему 
члену опредъленное выраженіе истины, это не означаетъ желания, 
чтобы человъкъ оставался слЪпымъ, но чтобы сила мысли выра- 
стала на открытомъ воздухЪ свободы, а не въ тепличной замкну- 
тости необоснованныхъ вЪрованій. Вотъ почему Общество не дол- 
жно требовать отъ своихъ членовъ въры даже въ тЪ истины, ко- 
торыя составляютъ самую суть его жизни, хотя если бы оно отка- 
залось отъ этихъ истинъ какъ Общество, оно совершило бы само- 
убийство. 
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Теософическое общество предлагаетъ такимъ образомъ мы- 
слящимъ людямъ, исповђдующимъ различныя религіи, а также и 
стоящимъ внЪ религіи, общее поле, на которомъ всЪ ищущіе 
истину могли бы встрЪчаться свободно и дружелюбно и поучаться 
другъ отъ друга. Оно является глашатаемъ того будущаго, когда 
всЪ релими будутъ признавать себя вЪтвями Единой Религіи, Му- 
дрости Божей. Какъ вашъ Президентъ, я говорю всъмъ желаю- 
щимъ мира и добра: „Будемъ работать надъ возведеніемъ царства 
религіозной Истины религіознаго Мира и религіозной свободы на 
землЪ,—надъ возведеніемъ истиннаго царства Божия“. 


ИНДУССКІЯ ПОСЛОВИЦЫ. 


На ядовитомъ деревЪ міра сего есть два сладкихъ какъ медъ 
плода: радость божественной поэз1ей и дружба благороднаго че- 
ловЪка. 

РУ 
Ж * 

Всякое благополуче принадлежитъ душ, довольной своей 
долей; для того, кто носитъ башмаки, не вся ли земля покрыта 
кожей? 

И 
# СУ 

Душа есть рЪка: ея священный .источникъ — самообладаніе, 
ея вода—истина, ея берегъ—праведность, волны ея--состраданіе; 
купайся въ ней, о сынъ Панду, ибо не отъ земной воды стано- 
вится душа чистой. 


Краткій очеркъ теософическаго ученія *). 


Когда желаешь обсудить какую-нибудь обширную тему въ 
тЪсныхъ предЪлахъ небольшого очерка, то приходится выбирать 
одно изъ двухъ золъ: или точно формулировать отдЪльные пункты‘ 
и подкрЪпить ихъ аргументами, при чемъ, однако, не удается дать 
сколько-нибудь цфльнаго понятя о предмет, или же приходится 
дать лишь очеркъ совершенно общаго характера, оставляя безь 
вниманія частные доводы, убЪждающ!е въ истинности излагаемаго 
ученія. Такъ какъ главная задача настоящаго очерка дать чита- 
телю общее понятіе о томъ, что такое теософия, то я предпочитаю 
имфть дЪло съ неудобствами послЪдняго метода и просто изла- 
гать вопросъ, не вступая въ полемическое обсуждене частностей. 
ТЪмъ, которые достаточно заинтересованы предметомъ, чтобы 
желать пріобрЪсти болЪе подробныя свЪдЪвя, не трудно будетъ 
перейти къ изслЪдованію фактическихъ доказательствъ, которыя 
доступны всфмъ, обладающимъ достаточнымъ терпЪніемъ, силой 
мысли и мужествомъ. 

Мы, теософы, утверждаемъ, что есть всеобъемлющая, цЪ- 
лостная доктрина, философская, научная и этическая, лежащая въ 


*) Предлагаемая брошюра представляетъ нпереводъ лекши о теософіи, про- 
читанной г-жей Анни Безантъ въ Бой Р]асе шз& фе въ Лондон и вошедшей 
въ составъ сборника «Тһе Ве]10101$ Біѕќетаз оЁ Ше Мот14» (,Религіозныя ученія 
всего міра“). Первая часть этого сборника, трактующая о великихъ религіяхъ древ- 
няго міра и современнаго Востока, переведена на русскій языкъ; вторая же часть, 
посвященная религіознымъ христіанскимъ вЪроисповданіямъ и сектамъ и совре- 
меннымъ прогрессивнымъ религіознымъ движеніямъ, и содержащая, между про- 
чимъ, и предлагаемую лекцію г-жи Безантъ, не появлялась въ перевод на русскій 
языкъ. Мы выбрали для перваго номера нашего журнала именно эту лекцію, такъ 
какъ она въ весьма популярной форм ознакомляетъ съ главнъйшими положе- 
ніями теософіи. Въ виду того, что, вслъдствіе нъкоторыхъ условій, среди русской 
читающей публики очень мало лицъ, сколько-нибудь знакомыхъ съ ученіями тео- 
софіи, мы предполагаемъ по возможности въ каждомъ изъ номеровъ издаваемаго 
нами журнала помфщать какую-нибудь вполнф популярную статью. 

Ред. 
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основ всего и включающая въ себя все, что есть точнаго въ 
философіяхъ, наукахъ и религіяхъ древняго и современнаго міра. 
Эта доктрина есть скорфе философія и наука, чЪмъ религія въ 
обычномъ смыслЪ слова, такъ какъ она не требуетъ, по примъру 
разныхъ существующихъ церквей, вЪры въ извстные догматы, 
непризнаніе которыхъ влечетъ за собой какія-нибудь сверхъесте- 
ственныя наказанія. Она дЪйствительно можетъ быть названа ре-` 
лигіей, если религію понимать какъ подчиненіе жизни божествен- 
ному идеалу; но она предлагаетъ свои ученія, какъ могущія быть 
доказанными, а не на основаніи авторитета, сомнфваться въ кото- 
ромъ или отрицать который было бы кощунствомъ. 

Что въ древности существовала такая цфлостная доктрина, 
передававшаяся отъ поколЪнія къ поколЪн!ю, ясно для всякаго 
изслЪдователя. Эта доктрина преподавалась въ мистеріяхъ, о ко- 
торыхъ д-ръ Уорбертонъ (ЖМагригіор) писаль слЪдующее: „Муд- 
рЪйшіе и лучшіе люди языческаго міра единогласно утверждаютъ, 
что мистеріи были учреждены съ чистыми намфреніями и имли 
въ виду достиженіе самыхъ благородныхъ цЪлей достойнЪйшими 
средствами“. Говорить о посвященныхъ въ мистеріи, значитъ го- 
ворить о величайшихъ людяхъ древности; въ ихъ рядахъ мы на- 
ходимъ Платона и Пиөагора, Эвклида и Демокрита, Өалеса и 
Солона, Аполлонія и Ямвлиха. Изъ откровеній, сообщаемыхъ въ 
мистеріяхъ, они почерпнули свою мудрость и сообщали міру тЪ 
отрывки ея, которые имъ дозволяла сообщить произнесенная ими 
клятва. Но и эти отрывки питали міръ въ теченіе столЪтій, и 
даже еще въ настоящее время ученымъ людямъ современнаго 
запада приходится учиться у этихъ старшихъ сыновъ мудрости. 
Нвкоторыхъ изъ этихъ людей можно найти среди учителей ран- 
ней христіанской церкви; они исповъдывали христіанство въ его 
эзотерическомъ *) значеніи и пользовались экзотерическими дог- 
матами лишь какъ покрываломъ, скрывающимъ тайную истину. 
„Вамъ дано — говоритъ Іисусъ — знать тайны царствія Божия, а 
тЪмъ внфшнимъ все бываетъ въ притчахъ“ (Маркъ ІУ, 11). И 
Климентъ Александрійскій и Оригенъ признавали эзотерическую 
природу истинъ, лежащихъ въ основЪ христіанства, какъ призна- 
валъ ее до нихъ и Павелъ. Какъ на ЗападЪ, такъ и на ВостокЪ 
экзотерическія религіи были лишь популяризаціей тайной муд- 
рости. Но съ торжествомъ церковнаго начала, тайная мудрость 
все боле и боле отступала на задній планъ, пока самая память 


*) „Эзотерическій“ значитъ внутренній, болъе глубокій, тайный, въ противо- 
положность „экзотерическому“, т. е. вншнему, поверхностному, популярному. 


о ея существованіи не изгладилась изъ умовъ людей. Время отъ 
времени одинъ изъ ея учениковъ появлялся въ христіанскомъ мірЪ 
и давалъ ему какое-нибудь „открыт!е“, толкавшее мысль по но- 
вому и плодотворному пути; такъ, напр., явился Парацельзъ съ 
его „открытемъ“ водорода, магнетическимъ лЪченьемъ болЪзней 
и множествомъ намековъ на тайны природы, намековъ, не разра- 
ботанныхь даже еще и въ настоящее время. Прослфдите чрезъ 
средне вЪка тотъ путь, по которому слЪдовали въ своихъ тру- 
дахъ шонеры науки—путь слишкомъ часто освъщавшійся пламе- 
немъ костровъ, пожиравшимъ человЪческія тЪла, и вы увидите, 
что именно „маги“ и „волшебники“ были указателями этого пути. 
Боле чфмъ удивительны т перемфны, которыя претерпЪвало 
отношеніе людей къ хранителямъ тайной мудрости. Въ древности 
люди, побуждаемые страстнымъ чувствомъ благодарности, смотрли 
на нихъ чуть ли не какъ на божества и считали, что н®тъ по-. 
честей слишкомъ великихъ для тЪхъ, кто пріобрълъ право всту- 
пить въ храмъ обнаженной Истины. Въ средне вка, когда люди, 
отвернувшись отъ свфта, блуждали во тьм и всюду видфли 
дьяволовъ, адепты бФлой магіи внушали не меньшій страхъ, чфмъ 
адепты черной маги *), и гдЪ бы ни появлялось новое знаше, гдЪ 
бы ни проливался свЪтъ на области природы, дотолЪ остава- 
вшіяся темными, тамъ тотчасъ же раздавались крики ужаса и злобы, 
и люди отплачивали своимъ благодЪтелямъ мученіями и смертью. 
А въ наше время, увъренные въ полнотЬ нашего знанія, уб%- 
жденные въ томъ, что наша философія объемлетъ все доступное 
познанію на небЪ и на земл, мы уже не почитаемъ этихъ учи- 
телей какъ боговъ и не возстаемъ на нихъ какъ на дьяволовъ: 
въ то время, какъ они идутъ кь намъ съ протянутыми руками, 
полными безц$нныхъ даровъ, мы презрительно пожимаемъ пле- 
чами, съ усмЪшкой отворачиваемся отъ нихъ и, говоря: „обман- 
щики, шарлатаны“, отгораживаемся отъ нихъ стБной современ- 
наго самомнЪнія, воображающаго, что одинъ лишь девятнадцатый 
вЪкъ обладаетъ мудростью. 

Теософія заявляетъ, что она и есть эта тайная мудрость, 
эта цБлостная, всеобъемлющая доктрина; она утверждаетъ, что 
драгоцЪнный кладъ, обогащенный результатами изслЪдованій, пред- 
принимавшихся многими поколБніями ясновидцевъ и мудрецовъ, 
пров$ренныхъ безчисленными опытами, въ настоящее время, какъ 
и въ древности, находится въ рукахъ могущественнаго братства, 


*) Т. е. маи, направленной на дурныя цъли. Перев. 
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членовъ котораго называють различно: адептами, архатами, учи- 
телями, магатмами, братьями. Они такіе же живые люди, какъ 
мы, но достигшіе высшей ступени развитія, чфмъ большинство 
челов чества, и не переставая трудящіеся для пользы людей, съ 
совершеннымъ безкорыстіемъ и самоотреченіемъ; они считаютъ, 
что тъ высшія силы, которыми они обладаютъ, ввЪрены имъ лишь 
съ тБмъ, чтобы пользоваться ими для общаго блага, и готовы 
оставаться въ тфни непризнанными, такъ какъ они стоять выше 
всякихъ эгоистическихъ желаній. 

Притязанія, заявляемыя теософіей, велики, но въ пользу 
ихъ могутъ быть приведены фактическія доказательства. Я огра- 
ничиваюсь здЪсь тъмъ, что лишь формулирую эти притязания. Об- 
ращаясь въ настоящее время къ западному міру, теософія про- 
возглашаетъ свои ученіе болЪе открыто, чфмъ когда-либо прежде, 
просто въ силу того, что съ теченіемъ эволющи люди становятся 
болЪе подготовленными къ принятю этихъ ученій, такъ что тЪ 
знания, которыя н$фкогда считали возможными сообщать лишь не- 
большому меньшинству, теперь становятся доступными болЪе 
широкому кругу. Часть ученія теперь распространяется повсюду 
въ самой популярной формЪ, чтобы всЪ способные воспринять 
его, имЪли возможность познакомиться съ нимъ; но ключи, откры- 
вающіе доступъ къ тайнамъ мистерій, все еще ввЪряются лишь 
немногимъ, сила которыхъ была хорошо испытана и которые не 
дрогнутъ подъ тяжестью этихъ ключей и не выронятъ ихъ т 
слабости или вслЪдств!е измфны. Какъ было въ древности, такъ 
и теперь тайная мудрость оберегается отъ однихъ и становится 
доступной другимъ не въ силу произвола учителей, соглашающихся 
или отказывающихся учить ей, а въ силу способности или неспо- 
собности вопрошающихъ понять и усвоить ее. 

Теософия утверждаетъ существованіе вфчнаго Начала, по- 
знаваемаго лишь чрезъ посредство его проявленій. Оно не можетъ 
быть описано никакими словами, такъ какъ слова предполагаютъ 
различене, оно же есть Всё. Мы шепчемъ: абсолютное, безконеч- 
ное, безусловное, но эти слова ничего не выражаютъ. Мудрецы 
называютъ его ба{— „сущее“, не употребляя даже словъ „быте“ 
или „существованіе“. Лишь по отношеню къ міру явленій слова, 
употребляемыя нами, могутъ имЪть значеніе, но возникновеніе 
міра явленій предполагаетъ нЪчто, не вступившее въ сферу про- 
явленія, такъ какъ все феноменальное преходяще и измЪнчиво, 
и въ основБв его должно быть нъчто вЪчное и неизмЪнное. Это 
вфчное начало должно быть признано, --иначе какъ объяснить себ 
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возникновеніе существъ, окружающихъ насъ? Оно должно заклю- 
чать въ себЪ то, что есть сущность и зародышъ всъхъ возмож- 
ностей, всЪхъ потенцій. Пространство есть единственное понятіе, 
которое хотя бы въ самой слабой степени можетъ отражать это 
начало, не искажая его до неузнаваемости, но молчаніе всего ум%- 
стнЂе въ этихъ возвышенныхъ сферахъ, гдЪ крылья мысли осла- 
бъваютъ и слова замираютъ на устахъ. 

Вселенная, съ точки зрЪн!я теософіи, есть проявленіе одной“ 
изъ сторонъ Всеединаго. Ритмически смЪняются періоды д%Ъятель- 
ности и покоя, періоды проявленія и перюды поглощенія *), ко- 
торые, пользуясь картинной и выразительной фразеологіей Востока, 
можно назвать могучими вздохами Великаго Дыханія. Осуще- 
ствленные міры соотвфтствуютъ выдыханію, вдыханіе же есть 
окончаніе періода дЪятельности. Первичная субстанція дифферен- 
цируется на неразрывно связанные другъ съ другомъ духъ и 
матерію, изъ которыхъ строится міръ видимый и невидимый, въ 
своемъ развити проходящій черезъ семь стадій или сферъ 
проявленія, изъ которыхъ каждая послБдующая отличается отъ 
предъидущей плотностью соотвЪтствующей ей матеріи; субстанція 
всЪхъ этихъ стадій одна и та же, различны лишь степени ея уплот- 
ненія. Такъ химикъ, имЪя въ холодильникБ воду въ состояніи 
невидимаго газа, можетъ сгустить ее въ еле замътное облако пара, 
затЪмъ въ густой паръ, въ жидкость и наконецъ въ твердое тло; 
химическій составъ воды все время остается одинъ и тотъ же, 
несмотря на измЪненіе ея состоянія. Не мЪшаетъ помнить, что 
химикъ иметь дъло съ фактами, наблюдаемыми въ природ%, и 
что, поэтому, его изслЪдования могутъ проливать свътъ на т 
методы, которыми пользуется природа при своихъ болЪе обшир- 
ныхъ операціяхъ; примЪръ этотъ можетъ, по крайней мЪр%, помочь 
намъ внести больше ясности въ наши представления о ход эво- 
лющи въ прошломъ. Итакъ, съ точки зрънія теософическаго 
ученія „духъ“ и „матерія“ по существу едины, и вселенная отъ 
центра до окружности представляетъ одно живое цфлое, въ ко- 
торомъ нътъ ни одной молекулы, лишенной жизни. Оттого - то 
ученые всегда встрЪчали такія затрудненія, когда желали дать 
опредленіе „жизни“. Каждое такое опредћленіе оказывалось не- 
удовлетворительнымъ, такъ какъ имъ исключались изъ сферы 


*) Или иначе періоды эволюціи и инволющи. Читателю, знакомому съ запад- 
ными философскими системами, эта восточная концепція напомнить законъ ритмич- 
ности, развиваемый Спенсеромъ въ его „Основныхъ Началахъ“. Перев. 
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живого извЪстныя явленія, которыя впосл%дствіи приходилось 
признать входящими въ область явленій жизни. Чувствительности, 
въ нашемъ смыслЪ слова, можетъ быть и нЪтъ, положимъ, въ 
царствЪ минеральномъ, но значитъ ли это, что минералы „мертвы“. 
Частицы минеральныхъ веществъ обладаютъ сцЪпленіемъ, вибри- 
руютъ, притягиваютъ и отталкиваютъ другъ друга; что же все это, 
какъ не проявленіе той живой энергіи, которая заставляетъ міры 
двигаться по ихъ орбитамъ, которая, какъ молнія, пролетаетъ 
отъ одного континента къ другому, которая пробЪгаетъ по ра- 
стенію отъ корня до верхушки, которая пульсируетъ въ живот- 
номъ и проявляется въ разумЪ человЪка? Всюду передъ нами 
единая жизнь, и потому единый законъ,—не хаосъ безпорядочно 
снующихъ атомовъ, а законообразно развивающийся космосъ. 
Сама смерть есть лишь перемъна формы проявленія жизни, насту- 
пающая, когда жизнь, износивь одинъ физическій покровъ, раз- 
рываетъ его и облекается въ новый. Когда люди легкомысленные 
говорятъь „онъ умеръ“, то мудрецы знаютъ, что это означаетъ, 
что безчисленное множество „жизней“, изъ которыхъ построено 
человъческое тБло, заряжено большимъ количествомъ энергіи, 
чъмъ то, которое въ состояніи сдерживать физический организмъ, 
и что давленіе этой энергіи такъ сильно, что оно должно вызвать 
разрушеніе организма. Но „смерть“ есть лишь превращеніе, а не 
разрушеніе, и во внутреннемъ ядрЪ каждой молекулы есть чистое 
жизненное начало, которое кристаллизуетъ вокругъ себя изъ своей 
собственной субстанціи физическій покровъ, чтобы быть въ состо- 
яніи проявлять дъятельность въ объективной сфер%. 

Каждая изъ семи космическихъ сферъ характеризуется из- 
вЪстными, присущими лишь ей особенностями. О двухъ высшихъ 
мы здЪсь не будемъ говорить. Въ третьей духъ облеченъ въ 
самую утонченную матерію; это самое утонченное и разрЪженное 
изъ всъхъ матеріальныхъ проявленй. Слъдующая сфера есть 
сфера мудрости и любви; здЪсь духъ проявляется черезъ посред- 
ство матери н$Ъсколько боле плотной, и это проявленіе его 
иногда называютъ интуитивной душой *). Затфмъ слЪдуетъ сфера 


*) Приходится перевести такъ англійское выражен! е „8рігійта] 801“, т. к. до- 
словный переводъ („духовная душа“) не удобенъ. Начало это въ санскритской тер- 
минологіи называютъ Ва8411 и представляетъ неразрывное соединеніе интуитивнаго 
разума съ любовью въ высшемъ значеніи этого слова, т. е. съ любовью, вытека- 
ющею изъ мистическаго сознанія человЪкомъ своего единства со всБми другими 
людьми и со всБми вообще живыми существами. Эту сферу (вмстЬ сь предъ- 
идущей, съ которой она неразрывно соединена) можно также назвать сферой „м!ро- 
вой души“. Перев. е 
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ума, высочайшаго духовнаго разума; здЪсь индивидуащя уже на- 
чинается, и впервые появляется сознане личнаго я. Вещество въ 
этой сфер® разрЪжено и тонко, но существоване опредфленныхъ 
и обособленныхъ формъ здфсь уже возможно, такъ какъ индиви- 
дуальность предполагаетъ присутствіе ограниченія, отдЪленія я 
отъ не я. Шестая сфера, которой соотвЪтствуетъ еще болЪе 
уплотненное состояніе матеріи, есть сфера животныхъ страстей и 
желаній, обладающихъ вполн реальными формами 65 своей соб- 
ственной сферњ. Это такъ называемая астральная сфера, матерія 
которой лишь нЪсколько боле разрБжена, чЪмъ наша грубо- 
физическая матерія. Наконецъ, въ седьмыхъ мы имфемъ сферу, 
всфмъ намъ извЪстную—сферу объективной вселенной. Сферы эти 
перечислены мною въ порядкф возрастающей плотности ихъ ве- 
щества; обыкновенно перечисляютъ ихъ въ обратномъ порядкЪ, 
начиная съ самой плотной. Такимъ образомъ мы будемъ имЪть: 
1) сферу физическую, 2) астральную, З) умственную, 4) сферу 
интуитивной души (ЗргИаа| 800), 5) сферу духовную и 6) и 
7) сферы божественныя. 

Остановимся на минуту надъ вопросомъ о „сферахъ“ (р]апез), 
такъ какъ отъ правильнаго пониман!я его зависитъ то, насколько 
мы можемъ усвоить философскую сторону теософіи. Сферу можно 
опредЪлить какъ состояніе *), обладающее ясными характеристи- 
ческими отличіями; отнюдь не слЪдуетъ думать о ней, какъ объ 
извЪстномъ мЪст въ пространствЪ, представляя себЪ вселенную 
какъ бы состоящей изъ ряда концентрическихъ слоевъ, облека- 
ющихъ другь друга, на подоб!е чешуй луковицы. Понятіе это 
метафизическое, а не физическое, и суть дЪла въ томъ, что со- 
знаніе въ каждой сферЪ функціонируетъ извстнымъ, характер- 
нымъ для нея образомъ. Такъ, человЪкъ изъ сферы объективной **), 
въ которой обыкновенно функціонируетъ его сознаніе, можетъ 
перенестись **) и въ другія сферы: онъ можетъ переноситься въ 
сферу астральную во сн, подъ вліяніемъ месмеризма и разныхъ 
употребляемыхъ въ медицин веществъ“*); сознаніе его можеть 
покинуть физическую сферу, его тЪло и мозгъ могутъ быть со- 


*) Состояніе сознанія, которому соотвЪтствуетъ также и особое состояніс 
матеріи, такъ какъ духъ и матерія, субъективная и объективная стороны, всегда 
неразрывно связаны. Лерев. 

**) Т. е. грубо-матеріальной. Перев. 

*+*) Напомнимъ еще разъ, что это надо понимать въ психологическомъ, а не 
физическомъ смысл. Перев. 

*#**) Напр. опіума, веселящаго газа и т. п. 


— 92 — 


вершенно бездЪятельны: электрический свЪтъ не производитъ ни- 
какого впечатл%Ънія на его глаза, можно ударять въ гонгъ надъ его 
ухомъ, и онъ ничего не будетъ слышать; всЪ органы его, чрезъ 
посредство которыхъ сознаніе его нормально функціонируетъ въ 
физическомъ мірЂ, въ такихъ случаяхъ совершенно безполезны 
для него, такъ какъ сознаніе, пользующееся ими, перенеслось въ 
другую сферу. Но онъ можетъ видЪть, слышать, понимать то, что 
происходитъ въ астральной сферЪ, видъть вещи, невидимыя для 
физическихъ глазъ, слышать звуки, неслышимые для физическаго 
уха. Намъ скажутъ: это не реально. Но что есть „реальное“? НЪ- 
которые люди считаютъ реальнымъ лишь то, что осязаемо, и вЪ- 
рятъ въ существованіе лишь того, что можетъ засвидЪтельствовать 
свою реальность, ушибивъ ихь и оставивъ на ихъ тфлЪ вполиЪ 
осязательные слЪды своего существованя. Но эмощя можетъ убить 
человЪка не мене быстро, чфмъ стрфла; мысль можетъ быть столь 
же дйствительнымъ цфлебнымъ средствомъ, какъ лЪкарство. 
Самыя могущественныя силы именно т, которыя невидимы въ 
нашей физической сфер%, хотя онъ вполнф видимы для органовъ 
чувствъ боле утонченныхъ, чфмъ наши. Посмотрите на солдата, 
который, охваченный безумной страстью убійства, жаждой крови, 
будучи раненъ во время атаки, не замфчаетъ своей раны, пока 
страсти его не успокоятся съ прекращеніемъ битвы; сознаніе его 
во время сраженія переносится во вторую сферу—сферу эмоцій и 
страстей, и лишь тогда, когда оно возвращается въ ту сферу, къ 
которой принадлежитъ физическое тБло, солдатъ ощущаетъ боль. 
Точно такъ же великій мыслитель, когда сознаніе его переносится 
въ умственную сферу, совершенно отвлекается отъ окружающаго 
его физическаго міра; размышляя надъ какой-нибудь глубокой 
проблемой, онъ совершенно забываетъ о всфхъ своихъ физиче- 
скихъ потребностяхъ, и сознаніе его всецфло сосредоточивается 
въ сфер умственной —-третьей въ теософической классификаціи. 


Сознаніе человЪка можеть переноситься такимъ образомъ 
изъ одной сферы въ другую потому, что онъ самъ представляетъ 
миніатюрную вселенную и есть ни что иное, какъ дифференціація 
сознанія въ пяти низшихъ изъ семи космическихъ сферъ. 


Сознаніе средняго нормальнаго человЪка функціонируетъ пре- 
имущественно въ сферахъ физической и астральной и въ низшей 
части умственной сферы. Когда въ умЪ человЪка блеснетъ какая- 
нибудь геніальная мысль, въ тЪ моменты, когда онъ всецфло охва- 
ченъ стремленіемъ къ самому возвышенному, онъ озаряется на 
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мгновеніе свЪтомъ, исходящимъ изъ высшихъ областей умствен- 
ной сферы; но это выпадаетъ на долю лишь немногихъ, да и то 
только въ тв рЪдкія минуты, когда человъкъ, совершенно отвлек- 
шись отъ всего чувственнаго, всецфло погружается въ созерцаніе 
высочайшихъ истинъ. Счастливы тъ, которые хотя бы такимъ 
образомъ на мгновене узрятъ безсмертное я, живущее въ нихъ. 
Что же касается до высшихъ духовныхъ сферъ, то законъ эво- 
люціи не позволяетъ подняться до нихъ никому, кромЪ посвящен- 
ныхъ. Человфчество проникнетъ и въ эти сферы черезъ многія 
тысячи л®тъ, въ настоящее же время говорить о нихъ излишне. 


Каждая изъ этихъ сферъ населена соотвЪтствующими ей жи- 
выми существами, каждой присущи извЪстные, свойственныя лишь 
ей, явления и законы, и каждую можно изучать совершенно такъ 
же научно, пользуясь опытнымъ методомъ, какъ и грубо-мате- 
ріальную сферу, съ которой мы наиболЪе знакомы; для этого не- 
обходимо лишь ум%Ъть пользоваться соотвЪтствующими органами 
чувствъ и соотвЪтствующими методами изслЪдованія. Въ объек- 
тивной *) сферЪ мы уже научились слфдовать этимъ правиламъ; 
мы не станемъ пользоваться глазами, чтобы слышать звуки, и не 
станемъ отрицать существованія этихъ звуковъ на томъ основании, 
что глаза не слышатъ ихъ; мы не возьмемъ микроскопа, чтобы 
разсматривать отдаленную туманность, и не будемъ утверждать, 
что туманность эта не существуетъ, потому что ее нельзя видЪть 
въ микроскопъ. Достаточно имъть хотя бы поверхностное зна- 
комство съ нашимъ грубо-матеріальнымъ міромъ, чтобы стать на 
правильную точку зрЪнія по отношенію къ міру невидимому. Отчего 
мы видимъ, слышимъ, имфемъ ощущения вкусовыя и осязательныя? 
Исключительно потому, что наше физическое тфло способно по- 
лучать извЪстныя впечатлЪнія извнЪ посредствомъ нашихъ органовъ 
чувствъ. Но есть безчисленное множество явлений, столь же „реаль- 
ныхъ“, какъ и тБ, которыя прекрасно знакомы намъ-—явленій, не су- 
ществующихъ для насъ по той простой причинЪ, что наши органы 
чувствъ не приспособлены къ тому, чтобы воспринимать ихъ. Возь- 
мите, напримЪръ, колебанія воздуха, выражене которыхъ въ терми- 
нахъ сознанія мы называемъ звукомъ. Если въ присутствіи нЪсколь- 
кихъ—скажемъ 10 или 12 человъкъ—мы будемъ извлекать изъ ка- 
кого-нибудь музыкальнаго инструмента рядъ послфдовательныхъ, все 
повышающихся звуковъ, мы убЪдимся, что по мЪрЪ того, какъ 


*) Т. е. грубо-матеріальной. Перев. 


звуки становятся все боле и болЪе высокими, слушатели, одинъ 
за другимъ, будутъ переставать воспринимать ихъ, и для нЪ- 
которыхъ изъ нихъ молчаніе наступитъ тогда, когда другіе еще 
будутъ ясно слышать звуки, издаваемые инструментомъ, пока, 
наконецъ, не будетъ достигнута такая нота, которую уже никто 
не можетъ слышать. Тогда, несмотря на то, что весь воздухъ въ 
комнатЪ наполненъ вибраціями, въ ней для всфхь воцарится 
полное молчаніе. Колебанія воздуха сдЪлались такими быстрыми 
и короткими, что механизмъ человЪческаго уха неспособенъ 
вибрировать съ ними въ унисонъ; объективная сторона явленія 
налицо, но она не вызываетъ соотвЪтствующаго субъективнаго 
измЪненія въ сознаніи человЪка, и потому явленіе это для него 
не существуетъ. Подобные же примъры можно бы привести по 
отношенію къ каждому изъ нашихъ чувствъ. Итакъ, оказывается, 
что въ той сферЪ, къ функціонированію въ которой приспособлено 
наше тЪло, отъ насъ постоянно ускользаетъ множество явленій 
вслЪдств!е недостаточной изощренности нашихъ органовъ чувствъ; 
поэтому нельзя сказать, что мы переступаемъ предълы допустимаго, 
когда мы заявляемъ, что людямъ не слЪдовало бы рЪшительно 
отрицать существованіе другихъ сферъ сознания на томъ лишь 
основаніи, что они ничего не знаютъ о нихъ. Незнаніе даетъ лишь 
право молчать, уклоняться отъ высказыванія какого бы то ни было 
сужденія; оно не даетъ права отрицать что-либо. Неоспоримо, 
что знаніе есть необходимая основа разумной въры, но слфдуетъ 
помнить, что могущія быть пров5ренными утвержденя лицъ, 
заявляющихъ притязаніе на извЪстныя знанія, несомнфино, за- 
служиваютъ ббльшаго вниманія, чЪмъ отрицаніе, основанное 
исключительно на незнаніи. ЗдЪсь, какъ и въ прочихъ отрасляхъ 
знания, слЪдуетъ заняться изслЪдованіемъ предмета, прежде чфмъ 
составлять себЪ опредЪленное мнніе объ немъ, и т, кто по- 
желали бы понять и изслБдовать экспериментально область ок- 
культнаго въ природ, должны вооружиться терпЪніемъ и муже- 
ствомъ и путемъ долгой, постоянной работы сдЪлаться оккуль- 
тистами. Только мн®ніе лицъ освЪдомленныхъ можетъ им%Ъть 
вЪсъ при обсужденіи любого вопроса, и въ оккультной наук%, 
какъ и во всякой другой, пустая болтовня и брань несвъдущихъ 
критиковъ не принимаются во вниманіе. Оккультистъ придаетъ 
имъ не больше значенія, чфмъ проф. Гёксли утвержденіямъ не- 
доучившагося школьника. ТЪ, которые обладаютъ достаточнымъ 
временемъ, способностями и мужествомъ, могутъ развить въ себЪ 
органы чувствъ и способности, позволяющія сознаню пр ти въ 
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соприкосновеніе съ высшими сферами: чувства эти и способности 
уже вполн развиты и правильно функціонируютъ у нЪкоторыхъ 
людей, а съ теченіемъ вЪковъ они сдфлаются общимъ достояніемъ 
всего человф чества. ВсЪ такъ-называемыя чудесныя явленія, при- 
писываемыя Е. П. Блаватской, о которыхъ было такъ много раз- 
говора, были просто слЪдствіемъ ея высоко-развитой натуры; для 
нея управлять силами, дЪйствующими въ матерлальной сфер%, 
было такъ же просто и естественно, какъ легко электротехнику, 
пользуясь своими научными знаніями, достигать такихъ резуль- 
татовъ, которые показались бы совершенно чудесными африкан- 
скому дикарю. Эти „чудесныя“ явленія были лишь искрами, 
сыпавшимися отъ того внутренняго огня, который постоянно горЪлъ 
въ ней, и ей было такъ же трудно подавить эти внъшнія про- 
явленія своихъ духовныхъ силъ, какъ трудно намъ приспособиться 
къ условіямъ жизни, существующимъ въ цивилизаціи гораздо 
низшей, чъмъ наша. Я знаю, что знакомство съ этими сверх- 
нормальными способностями возбуждаетъ во многихъ, убЪди- 
вшихся въ ихъ существованіи, страстное желаніе обладать ими, 
но достигнутъ этого лишь т, которые согласны заплатить за 
нихъ ихъ цфну. И первой же уплатой, которую имъ придется при 
этомъ сдЪлать, будетъ полное отреченіе отъ всего того, что такъ 
цБнятъ и къ чему такъ стремятся люди. Полное самоотреченіе; 
посвящен себя всецфло служенію благу другихъ; покореніе всЪхъ 
личныхъ желаній; достижене совершеннаго равнодушія ко всему 
земному—таковъ первый шагъ по пути бЪлой магіи, и, пока не 
будетъ сдЪланъ этогъ шагъ, безполезно говорить о дальнъйшихъ 
этапахъ этого тернистаго пути. Оккультисть не носить иного 
вЪнца, кромЪ терноваго, а скипетръ его есть жезлъ о семи узлахъ, 
изъ которыхъ каждый говорить объ уплатф такой цЪны, при 
упоминан!и о которой съ ужасомъ отвернулся бы всякій средній 
человЪкъ, будь то мужчина или женщина. Потому-то и безполезно 
говорить здЪсь подробнфе объ этой сторонЪ Теософіи. Наша за- 
дача въ настоящій моментъ сводится лишь къ тому, чтобы вы- 
яснить въ общихъ чертахъ теософическое учене объ эволюціи, 
ученіе о „странствовани“ нашего я, нашей истинной индивидуаль- 
ности, заключенной во внъшнюю оболочку нашей личности. 
Эволющя человЪфка состоитъ въ томъ, что его я пріобрЪ- 
таеть опытъ, и что физическая природа его постепенно пере- 
рабатывается въ форму, которая способна съ легкостью отвЪчать 
всякому импульсу, исходящему отъ духа, живущаго въ ней. Эво- 
люція эта происходитъ путемъ повторныхъ воплощеній нашего я, 


осфняемаго духомъ, *) въ цБломъ рядЪ личностей, чрезъ посред- 
ство которыхъ оно живетъ и дЪйствуетъ въ объективной сфер%. 
Въ настоящемъ эволюціонномъ цикл задача, лежащая передъ 
нашимъ я, когда оно вступаетъ въ кругъ своихъ воплощен! на 
земл, состоитъ въ томъ, чтобы пріобръсти и ассимилировать все- 
возможный бпытъ и такъ развить энергію, дЪйствующую въ 
нашемъ тъл, и сдЪлать нашъ организмъ такимъ утонченнымъ, 
чтобы онъ сдЪлался достойнымъ орудіемъ и жилищемъ обита- 
ющаго въ немъ духа; конечная же цфль длиннаго и исполненнаго 
страданій странствованія нашего я есть совершенное сліяніе его 
съ духомъ. Очевидно, что эта задача не можетъ быть выполнена 
въ теченіе одной или немногихъ жизней. Для этого требуется без- 
численное множество жизней, изъ которыхъ каждая представляетъ 
лишь одинъ шагъ на длинномъ пути къ совершенству. Каждая 
жизнь должна служить для пріобрЪтенія новаго опыта, должна 
прибавить какую-нибудь новую способность къ числу уже им%- 
ющихся, развить какую-нибудь силу, существующую лишь въ 
зачаточномъ состояніи; такимъ образомъ въ теченіе безчисленнаго 
ряда поколЪній создается совершенный человъкъ. Потому-то 
учене о перевоплощеніи есть самое зерно и сущность Теософіи, 
и въ той мЪрЪ, въ какой человъкъ проникнется имъ, онъ будетъ 
въ состояніи усвоить и другія истины Теософіи. 

Нътъ другой философской доктрины, которая проливала бы 
такой яркій свЪтъ на путаницу, царящую на первый взглядъ въ 
человЪ ческой жизни. Взять хотя бы громадную разницу въ спо- 
собностяхъ и характерЪ людей. Отличительные признаки всЪхъ 
растеній и животныхъ, принадлежащихь къ одному и тому же 
виду, варьируютъ, но лишь въ извЪстныхъ, сравнительно тЪсныхъ 
предЪлахъ; то же наблюдается и у человЪка въ отношеніи его 
внЪшняго облика, инстинктовъ и животныхъ страстей. Существуютъ, 
конечно, варьящи, точно такъ же, какъ и у животныхъ, однако, 
въ общихъ чертахъ вс эти признаки болЪе или менфе постоянны. 
Но когда начинаешь изучать людей со стороны ихъ умственныхъ 
способностей и нравственнаго характера, то поражаешься громад- 
ными различіями, существующими между ними. Какая бездна 
отдляетъ дикаря, умЪющаго считать лишь до пяти по пальцамъ, 


*) Двумя высшими духовными началами (Атма и Будди индусовъ); начала 
эти сверхъиндивидуальны, тогда какъ я, о которомъ здЪсь говорится, есть наша" 
истинная индивидуальность —центръ самосознанія, сохраняющій въ себЪ опытъ 
цфлаго ряда личностей, служащихъ его временными выражен ями. 

Перев. 


отъ Ньютона, вычисляющаго движенія планеты и предсказыва- 
ющаго ея путь! А какова разница въ характерЪ между варваромъ, 
радостно пляшущимъ вокругъ окровавленнаго тфла своего врага, 
котораго онъ заживо терзаетъ и мучитъ, и между Говардомъ, 
отдающимъ свою жизнь, чтобы спасать своихъ падшихъ собра- 
тьевъ и помогать имъ! И здЪсь еще не приняты въ расчетъ тЪ, жи- 
вущіе и въ настоящее время люди, которые настолько же выше 
Ньютоновъ и Говардовъ, насколько послЪдніе выше наименЪе 
развитыхъ представителей человЪческаго рода. Откуда такая гро- 
мадная разница, которой нфтъ ничего подобнаго среди другихъ 
организмовъ, населяющихъ земной шаръ? Отчего лишь среди 
людей наблюдается такое разнообразіе? Теософія въ отвфтЪ на 
этотъ вопросъ указываетъ на перевоплощеніе человъческой инди- 
видуальности и въ большемъ или меньшемъ опыт, пріобрътен- 
номъ перевоплощающимся я, видитъ объясненіе различій въ 
умственныхъ и нравственныхъ способностяхъ людей. Въ мало раз- 
витой части человъчества воплощаются души, стоящія, такъ ска- 
зать, еще на „дЪтской“ ступени развитія, какъ выражалась Е. П. 
Блаватская, указывая тъмъ самымъ на недостаточность опыта, 
пріобрЪтеннаго ими, какъ? человЪческими индивидуальностями; тЪ 
же души, которыя воплощаются въ болЪфе развитыхъ расахъ, уже 
пріобръли богатый опытъ въ своихъ прошлыхъ существованіяхъ 
и потому способны развиваться болЪе быстро. 

ЧеловЪческое я, окончивъ свое земное странствованіе и сбро- 
сивъ тБлесную оболочку той личности, которую опо одушевляло, 
переходитъ въ субъективное состояніе покоя, прежде чЪмъ снова 
принять на себя „бремя плоти“. Въ этомъ состояніи оно остается 
въ теченіе болЪе или менЪе длиннаго періода времени, смотря по 
той степени развитія, которой оно достигло. Когда періодъ этотъ 
придетъ къ концу, оно снова возвращается къ земной жизни въ 
такой именно средЪ, которая наиболЪе приспособлена для того, 
чтобы возрастить смена, посфянныя данной индивидуальностью 
въ прошломъ. Какъ водородъ и кислородъ неизбЪжно стремятся 
соединиться при извъстныхъ условіяхъ температуры и давленія, 
такъ и человъческое я въ силу непреодолимаго сродства влечется 
къ той именно обстановкъ, которая наиболЪе способствуетъ его 
дальнфйшей эволющи. Подходящая среда, родители, могущіе сна- 
бдить данную индивидуальность подходящимъ физическимъ орга- 
низмомъ—таковы н$которыя изъ условій, опредфляющихъ мЪсто 
и время новаго воплощенія. Желаніе чувственной жизни, желание 
найти себЪ объективное выраженіе, то самое желаніе, которое 


— 98 - 


является созидающимъ началомъ вселенной, заставляетъ наше я 
снова искать себ проявленія; наше я привлекается къ той сред%, 
которую его собственное прошлое сдЪлало необходимой для его 
дальнЪйшаго развитія. Но это не все. Мы уже упоминали о томъ, 
что каждая сфера вселенной населена особыми организмами, ка- 
ждой присущи свои особенности; такъ умственная сфера харак- 
теризуется тъмъ, что въ ней всякая мысль выражается въ объ- 
ективной формЪ, видимой для всЪхъ, могущихъ воспринимать 
явленія этой сферы. Весь пріобрътенный въ течене жизни опытъ 
послЪ смерти какъ бы концентрируется, изъ него извлекается вся 
сущность, и эта сущность его имЂетъ соотвЪтствующее выраженіе 
въ мысленныхъ формахъ (Ѕһопећ огт), существующихъ въ 
умственной сфер; когда приближается время новаго воплощения, 
эти мысленныя формы вмЪстЪ съ подобными же прежними фор- 
мами, еще не утратившими всю присущую имъ энергію, перехо- 
дятъ въ астральную сферу, облекаются астральной матерей и 
придаютъ астральномутфлу форму, позволяющую имъ найти себ 
объективное выраженіе, перейти въ дЪйствіе. Затфмъ начинается 
формированіе эөирной матери въ соотвЪтственную форму, и, на- 
конецъ, въ этой послЪдней начинаетъ постепенно образовываться 
грубо-физическій организмъ. Итакъ, эөирное тъло, сформированное 
астральнымъ, само въ свою очередь формируетъ грубо-физическое 
тБло. Перевоплотившееся я въ теченіе своей новой земной жизни 
будетъ проявлять себя чрезъ посредство этого физическаго орга- 
низма и его мозга; оно обитаетъ такимъ образомъ въ физической 
оболочк%, созданной имъ же самимъ и являющейся неизбъжнымъ 
результатомъ его предыдущихъ земныхъ жизней. 

На сколько неразръшимыхъ на первый взглядъ вопросовъ, 
надъ которыми бьются современные мыслители, проливается новый 
свфтъ, если признать перевоплощеніе хотя бы лишь возможной 
гипотезой. Упомянемъ нЪсколько подобныхъ затруднительныхъ 
проблемъ. Какъ часто среди членовъ одной и той же семьи, ря- 
домъ съ физическимъ сходствомъ, объясняемымъ наслдствен- 
ностью, мы находимъ замЪчательную разницу въ умственныхъ и 
нравственныхъ наклонностяхъ. Близнецы, у которыхъ условія на- 
слЪдственности и жизни до рожденія тождественны, иногда пред- 
ставляютъ замЪчательное сходство, иногда же, наоборотъ, сильно 
отличаются другъ отъ друга. Случаи преждевременнаго развитія, 
когда дЪти проявляютъ замЪчательныя способности въ извЪстномъ 
направленіи, еще прежде первыхъ попытокъ со стороны родителей 
развить въ нихъ эти способности. Случаи необычайно быстраго 
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усвоенія знаній, при чемъ предметъ, повидимому, скорЪе припо- 
минается, чЬмъ изучается, какъ нЪчто новое. Случаи проявленія 
интуитивныхъ способностей, позволяющихъ съ удивительной бы- 
стротой и ясностью вникнуть въ самыя запутанныя проблемы, 
безъ чьей бы то ни было помощи или руководства. На всЪ эти 
и многія столь же загадочныя явленія проливается новый свЪтъ, 
если признать идею существованія неуничтожимой индивидуаль- 
ности, проявляющейся въ цфломъ рядъ личностей. А согласно 
общеизвъстному принципу, при попыткахъ найти общій законъ, 
лежащій въ основъ многихъ, на первый взглядъ ничфмъ не свя- 
занныхъ другъ съ другомъ, явленій, слЪдуетъ отдавать предпо- 
чтеніе, какъ наиболЪе полезной, той гипотез, которая объясняетъ 
и позволяетъ согласовать и систематизировать наибольшее коли- 
чество фактовъ. 

ТЪмъ, кто съ ужасомъ отворачивается отъ невольно навязы- 
вающейся имъ мысли, что вселенная есть гигантское воплощеніе 
несправедливости, учене о перевоплощеніи также приходитъ 
на помощь и освобождаетъ ихъ отъ невыносимыхъ страданій. 
Когда мы видимъ любознательный умъ, заключенный въ тфсныя 
рамки плохого физическаго организма; когда мы наблюдаемъ рЪз- 
кую разницу въ умственныхъ способностяхъ и нравственныхъ на- 
клонностяхъ людей, благодаря чему однимъ дается чрезвычайно 
легко то, что совершенно недостулно другимъ; когда мы встрЪ- 
чаемся съ фактами страданй, повидимому ничфмъ не заслужен- 
ныхъ, съ людьми, поставленными несправедливой, какъ намъ ка- 
жется, судьбой въ самыя неблагопріятныя условія; когда мы чув- 
ствуемъ стремленіе къ высотамъ, не досягаемымъ для насъ въ виду 
слабости нашихъ силъ, тогда знаніе того, что мы сами создаемъ 
свой характеръ, что мы сами причина своей силы или слЪпого 
рока, и что мы въ подлинномъ смыслБ этого слова создатели 
самихъ себя и своей судьбы—знане это поддерживаетъ насъ и 
вдохновляетъ, даетъ энергію совершенствоваться и мужество пере- 
носить страданія. 

Непреложный законъ причинности извЪстенъ въ Теософіи 
подъ именемъ Кармы (Кагта-—дЪйствіе). Всякое дЪйствіе—упо- 
требляемъ это слово въ самомъ широкомъ смысл, подразумЪвая 
всякую дфятельность умственную, нравственную и физическую— 
является причиной и должно произвести всЪ вытекающія изъ него 
послЪдствія. Будучи само слЪдствемъ по отношеню къ прошед- 
шему, всякое дЪйствіе становится, въ свою очередь, причиной бу- 
дущаго. Этому закону Кармы подчинена вся жизнь, какъ каждаго 


человЪка, такъ и всъхъ міровъ. Всякій долгъ, сдфланный нами, 
долженъ быть уплаченъ сполна въ этой или въ какой-либо другой 
жизни; колесо жизни, вращаясь, приноситъ плоды всфхъ сЪмянъ, 
посфянныхь нами. Перевоплощеніе, обусловленное закономъ 
Кармы, — таково ученіе, предлагаемое Теософіей христіанскому 
міру, уповающему на искупленіе чужими страданіями и на не- 
медленное перенесеніе въ рай душъ умершихъ; перевоплощеніе 
при условіяхъ, опредъляемыхъ закономъ Кармы, пока мы не по- 
жнемъ плодовъ всего пережитаго нами опыта, пока не будетъ 
исправлена всякая ошибка, искорененъ всякій недостатокъ, пока 
не достигнуто безконечное состраданіе, не пріобрътена несокру- 
шимая сила и вмфстЪ съ тъмъ идеальная нЪжность души, пока 
самоотверженіе не сдЪлается закономъ жизни и отреченіе отъ 
личнаго блага ради другихъ не станетъ естественнымъ и радост- 
нымъ импульсомъ всего нашего существа. 

Но, спросятъ насъ, какъ вы можете призывать къ усиліямъ 
или настаивать на нравственной отвЪтственности, если вы смо- 
трите на всякое дъйствіе какъ на звено въ безпрерывной цЪпи при- 
чинъ и дЪйствій? Отвъта на этотъ вопросъ слЪдуетъ искать въ 
сложности человЂческаго существа, состоящаго изъ семи началъ, 
въ дъйствіи высшихъ началъ на низшія. Свободная воля человЪка 
коренится въ высшемъ духовномъ началЪ. Абсолютной свободы 
воли нЪтъ, или, иначе говоря, она существуетъ лишь въ непро- 
явленномъ. Лишь только міровая воля вступаетъ въ сферу про-. 
явленія, она оказывается связанной и ограниченной законами соб- 
ственнаго проявленія, тфмъ родомъ выраженія, который она вре- 
менно избрала. Она ограничена условіями, которымъ добровольно 
подчинилась, проявляясь подъ видомъ той вселенной, въ которой 
она пожелала воплотиться. Въ каждой сферъ выраженіе ея огра- 
ничено способностями существъ, являющихся ея воплощеніями. 
Духовное начало человЪка въ своей сферЪ есть отражеше, образъ 
міровой воли, проявляющейся во вселенной. Съ точки зрЪнія че- 
ловБческой личности импульсы, исходящіе изъ духовной сферы, 
оказываются произвольными, имъющими всЪ признаки свободы, и 
если мы начнемъ разсмотрЪніе этого вопроса съ низшей сферы, 
объективной природы, намъ станетъ понятнымъ, какимъ образомъ 
возможна такая относительная свобода. Если человъкъ закованъ 
въ кандалы, свобода его мускульныхъ движеній ограничена. Мышцы 
его стЪснены тяжестью желЪза, давящаго на нихъ, но мускульная 
сила существуетъ, хотя она и не можетъ найти внфшняго прояв- 
ленія, и желфзные кандалы не могутъ помфшать мускуламъ со- 
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противляться силЪ, приложенной для стЪсненія ихъ движений. Да- 
ле, извЪстно, что сильная эмоція, могущественный импульсъ, 
исходящій изъ астральной сферы, можетъ удерживать мускулы 
въ напряженномъ состояніи, несмотря на порЪзъ, который, помимо 
этого импульса, заставилъ бы всякое мышечное волокно рефлек- 
торно сокращаться и отдергивать пораненный членъ отъ рЪжу- 
щаго его ножа. Мускулы должны подчиняться импульсу, исходя- 
щему изъ сферы, высшей чЪмъ физическая; личная воля человЪка 
свободна либо сдерживать ихъ въ напряженномъ состояніи, либо 
позволить имъ отвфтить естественнымъ рефлексомъ на причиня- 
емыя имъ пораненія. Съ точки зрнія мускуловъ личная воля че- 
ловка свободна; она не можетъ быть контролируема, а можетъ 
быть стфснено лишь ея матеріальное проявленіе въ физической 
сферъ. Когда разумное начало человЪка посылаетъ импульсъ низ- 
шей страстной природ его, съ которой сно связано, то возни- 
каетъ борьба между животными желаніями и разумной волей 
человъка. ВмЪшательство этой воли кажется животной личности 
человъка произвольнымъ, свободнымъ, не вызваннымъ никакими 
причинами, дъйствующими въ низшей сферъ; такъ оно есть на 
самомъ дъл%, такъ какъ импульсъ, вліяющій на животную природу 
человЪка, исходитъ въ данномъ случаЪ изъ высшей, а не изъ низ- 
шей сферы. Животныя страсти и желанія могутъ ограничить про- 
явленіе этой силы высшаго порядка въ собственной сфер%, но они 
не могутъ ни вызвать ее къ дъйствію, ни прекратить ея дЪятельности. 
Истинная свобода обрЪтается человЪкомъ тогда, когда его низшая 
природа покоряется высшей и не мЪшаетъ свободному проявленію 
духовной воли его истиннаго я. Тотъ же принципъ приложимъ и 
къ этому разумному я человЪка; имъя возможность воздЪйство- 
вать такъ или иначе на низшую природу, оно въ свою очередь 
находитъ истинную свободу, лишь становясь проводникомъ воли 
духовнаго начала, проявленіемъ котораго оно является, а свобода 
этого духовнаго начала состоитъ въ сознательномъ и доброволь- 
номъ подчиненіи тому всеединому цфлому, частицу котораго она 
составляетъ. СлЪдствіе неизбъжно слЪдуетъ за производящей его 
причиной, но слЪдствіе это въ свою очередь становится причи- 
ной, и здЪсь-то открывается возможность для воздЪйствія воли. 
Возьмемъ хотя бы случай человЪка, сраженнаго тяжкимъ горемъ. 
Въ данномъ случаъ слЪфдстве— горе—есть совершивиийся фактъ, 
оно неустранимо. Но если мы будемъ разсматривать его какъ 
причину, то увидимъ, что будущія послЪдствія этого горя могутъ 
быть двояки. Низшая эмоціональная природа человЪка можетъ 
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возмутиться противъ существующаго факта, всЪ его личныя же- 
ланія могутъ страстно протестовать, возставать противъ высшей 
воли, и тогда въ результатЪ явится новая причина, которая бу- 
детъ дисгармонична и въ будущемъ принесетъ дурные плоды. Но 
возможенъ и другой исходъ: низшая страстная природа человЪка 
можетъ покорно подчиниться дъйствію Кармы; человЪкъ можеть 
терпЪливо перенести горе, приведя свои личныя желанія въ гар- 
монію съ высшей волей, и при такихъ условіяхъ то же слЪдствіе, 
ставъ причиной, принесетъ въ будущемъ добрые плоды. 

Остается сказать въ заключеніе лишь нЪсколько словъ о 
воплощении въ жизнь теософическаго ученя, т. е. о всемірномъ 
братств людей. Всемірное братство является неизбЪжнымъ выво- 
домъ изъ учешя о единомъ Міровомъ ДухЪ, общемъ источник 
всего человъчества, и изъ доктрины перевоплощенія и Кармы. 
Всъ различія—расовыя, пола, классовыя и религіозныя—исчезаютъ 
при свЪТЪ ученя о существенномъ единствф духа, живущаго во 
всфхь людяхъ, о безчисленныхъ воплощеніяхъ во всевозможныхъ 
формахъ, причемъ каждому, для пробрЪтен!я всего необходимаго 
опыта, приходится побывать и въ роли принца и въ роли нищаго. 
Эти воззрЪнія должны сдЪлать любовь къ человфчеству основ- 
нымъ мотивомъ дфятельности. Истинный теософъ въ каждомъ 
сынЪ человфческомъ видитъ брата, которому онъ долженъ ока- 
зывать любовь и помощь, и Теософическое Общество есть по- 
пытка создать ядро всемірнаго братства человЪфчества, сдЪланная 
теософами подъ руководствомъ ихъ Учителей. Признаніе братства 
всфхь людей есть единственное обязательное условіе для тЪхъ, 
кто желаетъ сдфлаться членами общества. Среди классовой нена- 
висти и враждующихъ сектъ Теософія поднимаетъ знамя любви, 
которое постоянно должно напоминать людямъ, что всЪ они едины 
по существу, и что цЪль, къ которой мы идемъ, одна и та же 
для всЪхъ. Безъ такого признанія братства всЪхъ людей всякая 
религія становится лицемЪрнымъ ханжествомъ. Глубже всЪхъ раз- 
личій, могущественнЂе всякой вражды святой духъ любви. Истин- 
ное я каждаго изъ насъ есть въ то же время и коллективное выс- 
шее я всЪхъ насъ, и эта связь между нами такова, что ничто въ 
мірБ не можетъ порвать ее. То, что возвышаетъ одного, возвы-. 
шаетъ всфхъ; тотъ, кто унижаетъ свое человЪческое достоинство, 
тъмъ самымъ понижаетъ общій уровень всЪхъ. Грфхи и престу- 
пленія человЪчества суть наши гръхи и преступления, и, лишь спа- 
сая нашихъ братьевъ, мы можемъ спасти себя. Мы были едины 
въ началЪ, будемъ едины въ конц, и потому необходимо должны 
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быть связаны во едино-и въ теченіе процесса нашего развитія. 
Мы должны снять „проклятіе обособленности“, тяготъющее надъ 
нами, и Теософія, какъ философское и религіозное ученіе, не ока- 
жется мертворожденной попыткой лишь въ томъ случа%, если она 
воплотится въ жизни, исполненной любви. 


Пер. Д. Странденә. 


ИНДУССКІЯ ПОСЛОВИЦЫ. 


Повозка не можетъ катиться на одномъ колес%; такъ и судьба 
человЪка не удается, если его дЪла не помогаютъ ей. 
% ы я 
Изъ дара, получаемаго или даваемаго, изъ поступка, имЪю- 
щагося совершиться, время выпиваетъ весь его ароматъ, если за- 
медляется совершене его. 


ЕЗ с 
Когда слабоумный богачъ лишается богатства, его дБйствія 
изсякаютъ какъ ручейки, изсыхающіе въ жаркое время года. 


Древняя Мудрость. 
(Очеркъ теософическихъ ученій). 
А. Безантъ. 


ВВЕДЕНІЕ. 
Основное единство всњхе религій. 


Чтобы хорошо жить, нужно хорошо мыслить, и Божествен- 
ная Мудрость —назовемъ ли мы ее древнимъ санскритскимъ име- 
немъ Вгаһта-Уійудӣ, или болЪе современнымъ греческимъ именемъ 
Теософія—является именно тъмъ широкимъ мровоззрЪшемъ, ко- 
торое способно удовлетворить разумъ какъ философия и въ то же 
время дать міру всеобъемлющую религію и этику. НЪкогда было 
сказано по поводу христіанскихъ священныхъ писаній, что они 
содержатъ въ себЪ и такія всфмъ доступныя м%Ъста, которыя ре- 
бенокъ могъ бы перейти въ бродъ, и такія глубины, переплыть 
которыя по силамъ только гиганту. 

Подобное же опредъленіе можно сдЪлать и относительно 
Теософіи, ибо нЪкоторыя изъ ея ученій до того просты и прило: 
жимы къ жизни, что любой человЪкъ со среднимъ развитіемъ 
можеть и понять ихъ и провести ихъ въ своемъ поведеніи, тогда 
какъ въ другихъ таится такая глубина, что самый подготовлен- 
ный умъ долженъ напрягать всЪ силы, чтобы овладфть ими. 

Въ этой книг будетъ сдфлана попытка изложить передъ 
читателемъ основы Теософіи такимъ образомъ, чтобы выяснились 
ея главные принципы и истины, выражающіе собой стройное пред- 
ставленіе о вселенной, а затЪмъ дать такія подробности, которыя 
облегчили бы пониманіе этихъ принциповъ и истинъ и ихъ взаимо- 
отношеній. Элементарное пособіе не можетъ и претендовать дать 
читателю всю полноту знанія, но оно должно дать ему ясныя 
основныя понятія, которыя въ его волЪ будетъ расширить со- 
временемъ. Очеркъ, заключенный въ этой книг, дастъ всЪ основ- 
ныя линіи, чтобы при дальнфйшемъ изученіи оставалось лишь 
заполнить ихъ подробностями, необходимыми для всесторонняго 
знанія. 
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Давно уже замЪчено, что великія міровыя религіи имъютъ 
много общихъ религіозныхъ, этическихъ и философскихъ идей. 
Но тогда какъ самый фактъ получилъ общее признаніе, причина 
его вызываетъ не мало разногласій. НЪкоторые ученые признаютъ, 
что релийи выросли на почв$ человфческаго невфжества, вы- 
званныя воображешемъ дикаря, и лишь постепенно переработались 
изъ грубыхъ формъ анимизма и фетишизма; ихъ сходство при- 
писывается примитивнымъ наблюденіямъ надъ одними и тфми же 
явлениями природы, произвольно объясненными, при чемъ покло- 
неніе солнцу и звфздамъ является общимъ ключомъ для одной 
школы мысли, а фаллическое поклоненіе такимъ же общимъ 
ключомъ для другой школы. Страхъ, желаніе, невъжество и уди- 
вленіе приводили дикаря къ олицетвореню силъ природы, а жрецы 
пользовались его страхами и надеждами, его туманными фанта- 
зіями и его недоумніемъ. Миөы преображались постепенно въ свя- 
щенныя писанія, а символы-—въ факты, и такъ какъ ихъ основы 
были вездЪ однЪ итЪ же, то и сходство дЪлалось неизбЪжнымъ. 
Такъ говорятъ изслЪдователи „Сравнительной Миөологіи“, а про- 
стые люди хотя и не убЪждаются, но замолкаютъ подъ градомъ 
доказательствъ; они не могутъ отрицать сходства, но въ то же 
время чувство ихъ протестуетъ: неужели самыя дорогія надежды 
и высочайшія стремленя—ни что иное, какъ результатъ предста- 
вленій дикаря и его безпросвътнаго невъжества? И возможно ли, 
чтобы великіе руководители человъческихъ расъ, мученики и герои 
жили, боролись и умирали лишь потому, что были введены въ 
обманъ? неужели они страдали изъ-за простого олицетворенія 
астрономическихъ фактовъ или изъ - за плохо замаскированныхъ 
непристойностей варваровъ? 

Другое объясненіе общихъ чертъ въ міровыхъ религіяхъ 
утверждаетъ существованіе единаго первоначальнаго ученія, охра- 
няемаго Братствомъ великихъ духовныхъ учителей, происхожденіе 
которыхъ относится къ иной, болъе ранней эволюціи. Учителя эти 
дъйствовали какъ воспитатели и руководители юнаго человЪ- 
чества нашей планеты и передавали различнымъ расамъ и наро- 
дамъ по очередно основныя религіозныя истины въ форм% наиболЪе 
подходящей для тЪхъ народовъ, которые воспринимали эти истины. 
Основатели великихъ религій были членами единаго Братства, а 
помощниками ихъ въ этой великой миссіи были Посвященные и 
ученики различныхъ степеней, отличавшіеся прозрЪніемъ, фило- 
софскими знаніями или же высокой чистотой жизни. Они напра- 
вляли дятельность младенческихъ народовъ, устанавливали ихъ 


образъ правлен!я, издавали для нихъ законы, управляли ими въ 
качеств королей, обучали ихъ какъ учителя, руководили ими 
какъ священики; всЪ народы древности почитали этихъ великихъ 
существъ, полубоговъ и героевъ, оставившихъ свои слЪды въ 
литератур%, архитектурЪ и законодательств. 

Что такіе представители человъчества дъйствительно жили, 
это трудно отрицать рРЪ виду всемірнаго преданія и древнихъ 
писаній, уцфлЪвшихь до нашихъ дней, и въ виду многочислен- 
ныхъ развалинъ и другихъ безмолвныхъ свидЪтелей, не имБющихъ 
цЪны лишь въ глазахъ невъжественнаго человЪка. Священныя 
книги Востока — лучшій показатель величія тЪхъ, кто составлялъ 
эти книги, ибо кто былъ способенъ въ позднфйция времена хотя 
бы приблизительно подняться до духовной высоты ихъ религіозной 
мысли, до озаряющаго свЪта ихъ философіи, до ширины и чистоты 
ихъ этическихъ ученій? И когда мы находимъ, что эти священныя 
книги содержатъ въ себЪ учения о Бог, о человЪкЪ и о вселенной, 
которыя всЪ тождественны по существу, хотя и рознятся по внЪш- 
нимъ формамъ, неизбъжнымъ выводомъ отсюда является про- 
исхожденіе всфхъ этихъ ученій изъ единаго источника. Этому 
единому источнику мы даемъ имя Божественной Мудрости, въ 
греческомъ переводЪ Теософш. Какъ происхождене и основа 
всфхъ религій, она не можетъ быть враждебна ни одной религіи. 
Она лишь очищаетъ ихъ, раскрывая цфнное внутреннее значеніе 
многаго, что утеряло свой первоначальный истинный видъ вслЪд- 
стве невъжественнаго извращенія и благодаря наноснымъ суев%- 
ріямъ. Но Теософія пребываетъ во всфхъ религіяхъ и въ каждой 
стремится раскрыть заключенную въ ней мудрость. Чтобы стать 
теософомъ, не нужно отказываться отъ своей религіи. Необходимо 
лишь болфе глубоко проникнуть въ суть своей собственной вЪры, 
тверже овладЪть ея духовными истинами и съ боле широкимъ 
кругозоромъ подойти къ ея священнымъ ученіямъ. Въ древности 
Теософія вызвала религіи къ жизни, въ наши времена она же 
должна оправдать и защитить ихъ. Она и есть та скала, изъ ко- 
торой всЪ міровыя религіи были выс%Ъчены, тотъ родникъ, изъ 
котораго всЪ онъ вытекали. Передъ трибуналомъ критики разума 
она оправдываетъ глубочайшія стремленія и благороднЪйшія эмоціи 
человЪческаго сердца; она утверждаетъ наши надежды на будущее 
и возвращаетъ намъ, облагороженною, нашу вЪру въ Бога. Истина 
всего сказаннаго становится же боле очевидной по мЪрЪ того, 
какъ мы изучаемъ различныя Священныя Писанія. Достаточно 
взять нфсколько выдержекъ изъ богатаго матеріала, доступнаго 
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намъ, чтобы установить этотъ фактъ и направить изучающаго 
этотъ вопросъ въ его поискахъ за дальнЪйшими доказательствами. 
Главныя духовныя истины могутъ быть сведены къ слъдующему: 

1. Единое, Въчное, Непознаваемое, Реальное Бытье. 

П. Изъ Него “) проявленный Богъ, раскрывающійся изъ. 
единства въ двойственность, изъ двойственности въ Троицу. 

Ш. Изъ проявленной Троицы происходятъ духовныя разумныя 
Сущности, руководящія порядкомъ Космоса. 

ГМ. Человъкъ есть отраженіе проявленнаго Бога и потому 
въ основ$ своей троиченъ; его истинное и реальное Я вЪчно и 
едино съ Я вселенной. , 

У. Эволющя человфка совершается путемъ многочисленныхъ 
воплощеній; къ воплощенію его тянутъ желанія, освобождается 
же онъ отъ необходимости воплощения путемъ зная и самопо- 
жертвованія, становясь божественнымъ въ дфятельной сил, какъ 
онъ былъ всегда божественъ въ скрытомъ состояніи. 


Китай съ его окаменфлой цивилизаціей былъ населенъ въ 
древности Туранцами, четвертой подрасой коренной Четвертой 
расы, той расы, которая обитала въ погибшей АтлантидЪ и рас- 
пространила свои отпрыски по всему міру. Монголы, седьмая и 
послЪдняя подраса той же коренной расы, присоединились позднЪе 
къ Туранцамъ, которые заселили Китай; такимъ образомъ, мы 
имфемъ въ этой странъ традиціи, идущія изъ глубочайшей древ- 
ности, предшествовавшей водворенію пятой Арійской расы въ 
Инди; въ Чингъ-Чангъ-Чингъ или „ЗерцалЪ Чистоты“ (С1аѕѕіс оѓ 
Рогіќу) мы имЪемъ отрывокъ изъ древняго Писанія своеобразной 
красоты, дышащей тфмъ духомъ мира и покоя, которыми отличается 
„первоначальное ученіе“. Г-нъ Легге, въ предисловіи къ своему 
переводу *) говоритъ, что этотъ трактатъ 
приписывается Ко Уйап (Нѕйап), Таоисту изъ династіи \@ (222—227 
послЪ Р. Хр.), относительно котораго существуетъ преданіе, что онъ 
достигь СоСТтоЯНія безсмертнаго, какъ его обыкновенно и называютъ. 
Онъ представляется чудотворцемъ и въ то же время невоздержаннымъ 
и чрезвычайно эксцентричнымъ въ своихъ проявленіяхъ. Когда ему 


*) 'Тћаё; Индусы называютъ Первоисточникъ Т0, отказываясь придавать ему 
какой-либо предикатъ. 
*\ Тһе кастеа Воокх о? Ње Казь ус]. ХТ. 
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однажды пришлось испытать кораблекрушеніе, онъ поднялся изъ воды 
въ совершенно сухихъ одеждахъ и свободно пошелъ по водяной по- 
верхности. Подъ конецъ, онъ вознесся на небо среди благо дня. 

ВсЪ эти разсказы можно считать вымысломъ позднЪйшихъ вре- 
менъ. 

„Когда я прюбрЪлъ истинный Тао, я повторилъ эту „Чингъ“ 
(книгу) десять тысячъ разъ. Это то, что дълаютъ Духи въ Небесахъ 
и что никогда не сообщалось ученымъ этого низшаго міра. Я получилъ 
эту книгу отъ Божественнаго Правителя восточнаго Н\а; онъ получилъ 
ее отъ Божественнаго Правителя Золотыхъ Вратъ; онъ получилъ ее 
отъ Царственной Матери Запада“. 

„Божественный Правитель Золотыхъ Вратъ“ былъ титулъ 
Посвященнаго, который управлялъ царствомъ Толтековъ въ Атлан- 
тидЪ, и присутствіе этого титула въ книг показываетъ, что (СО/кѕѕіс 
оѓ Ритіїу) „Зерцало Чистоты“, было перенесено отъ Толтековъ въ 
Китай тогда, когда Туранцы отдфлились отъ Толтековъ. Это предпо- 
ложеніе подтверждается содержаніемъ короткаго трактата, касаю- 
щагося Тао, что означаетъ „Путь“, имя, обозначавшее въ древней 
Туранской и Монгольской религіи Единую Реальность. Мы читаемъ: 

„Великій Тао не имЪетъ тЪлесной формы, но онъ производитъ и 
питаетъ Небо и Землю. Великій Тао не имЪетъ страстей, но онъ 
заставляетъ вращаться солнце и луну. Великій Тао не имЪетъ имени, 
но онъ вызываетъ ростъ и сохраняетъ все сущее“ (1, 1). 

ЗдЪсь мы имфемъ проявившагося Бога какъ единство, но 
вслдъ за тъмъ возникаетъ и двойственность: 

„Теперь Тао (появляется въ двухъ формахъ) Чистый и Нечистый, 
и имЪетъ (два условія) Движеня и Покоя. Небо чистое, а земля не- 
чистая; небо движется, а земля неподвижна. Мужское — чистое, а 
женское—нечистое; мужское въ движеніи, а женское неподвижно. 
Коренная (Чистота) спустилась, а (нечистое) изліяніе разлилось далеко 
и такъ всЪ вещи были произведены“ (1, 2.). 

Это мЪсто особенно интересно, потому что оно указываетъ 
на активную и воспринимающую стороны Природы, на различіе 
между Духомъ зарождающимъ и Матерей питающей, идея столь 
часто встръчающаяся въ позднЪйшихъ писаніяхъ. 

Въ Тао Теп Сту ученіе о Непроявленномъ и Проявленномъ 
выражено весьма ясно: 

„Тао, могущее быть попираемо, не есть вЪчный и неизмЪнный 
Тао. Имя, которое можетъ быть обозначено, не есть вЪчное и не- 
измЪнное имя. НеимЪющій имени это--Творецъ неба и земли; им%Ъ- 
ющій имя это—Мать всЪхъ вещей.... Подъ обоими видами это во- 
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истину одно и то же, но, когда начинается развитіе, Оно получаетъ 
различныя имена. Оба вмЪстЪ ‘называются Тайной“ (1. 1, 2, 4). 

Изучающіе Каббалу вспомнятъ при томъ одно изъ Боже- 
ственныхъ Именъ „Сокровенная Тайна“. И опять: 

„Было нЪчто неопредфленное и цфльное, существовавшее ран%Ъе 
неба и земли. Какъ тихо оно было и безформенно и внЪф опасности 
(быть истощеннымъ). Можно смотрЪть на это, какъ на Мать всего 
сущаго. Я не знаю его имени, и я даю ему обозначеше Тао. ДЪлая 
усиліе, чтобы дать ему имя, я называю его Великое. Великое, оно 
подвигается (въ постоянномъ теченіи). Подвигаясь, Оно удаляется. 
Удалившись, оно возвращается назадъ“ (ХХҮ, 1—3.). 

Чрезвычайно интересна здЪсь идея выступленія и возврата 
Единой Жизни, такъ хорошо знакомая намъ изъ индусской лите- 
ратуры. Знакомымъ представляется и стихъ: 

„Все подъ небесами произошло отъ Него, какъ существующее 
(и наименованное); существованіе это произошло отъ Него, какъ не 
существующее (и не поименованное).“ (ХТ, 2.) 

Для того, чтобы вселенная могла возникнуть, Непроявленный 
долженъ былъ произвести Единаго, отъ котораго произошли двой- 
ственность и тройственность: 

„Гао произвелъ Одного; Одинъ произвелъ Двухъ; Двое произвели 
Трехъ; Трое произвели вс вещи. Вс вещи оставляютъ позади себя 
Тьму (изъ которой онф произошли) и выдвигаются, дабы заключиться 
въ СвЪтъ (въ который онъ вступили), будучи приведены въ созвучіе 
Дыханіемъ Пустоты“ (ХИП, 1). 

„Дыханіе Пространства“ было бы лучшимъ выраженіемъ. 
Такъ какъ все произошло отъ Него, Оно существуетъ во всемъ: 

„Все проникаетъ великій Тао. Онъ находится и справа и слЪва.... 
Онъ облекаетъ всЪ вещи какъ бы въ покровъ и не присваиваетъ себЪ 
господства надъ ними. Онъ можетъ именоваться и въ мельчайшихъ 
вещахъ. ВсЪ вещи возвращаются (къ своему корню и исчезаютъ), не 
зная, что Онъ управляетъ ихъ возвратомъ. Онъ можетъ именоваться 
и въ величайшихъ вещахъ“ (ХХХІ, 1, 2). 

Цвангъ-тзе (С7иритд-ге), учившій въ ІУ столЪтіи до Р. Хр.), 
въ своемъ изложеніи древнихъ ученій, ссылается на духовныя ра- 
зумныя Существа, происходящія отъ Тао: 

„Онъ имЪетъ и корень и причину бытія въ Самомъ СебЪ. Прежде, 
чфмъ были небо и земля, древне того, Онъ существовалъ въ полной 
безопасности. Отъ него произошло таинственное существоване Духовъ, 
отъ него—-таинственное существоване Боговъ“ (Кн. МІ, часть 1, 
секція УТ, 7.) 


ВслЪдъ за тъмъ перечисляются имена этихъ духовныхъ Сущ- 
ностей, но роль, которую они играютъ въ Китайской религіи, столь 
извЪстна, что излишне будетъ приводить цитаты, относящіяся до 
НИХЪ. 


ЧеловЪкъ разсматривается, какъ существо троичное: „Таоизмъ, 
говоритъ Легге, признаетъ въ человъкЪ духъ, разумъ и тЪло. Это 
подраздЪленіе ясно выражено въ С1аѕѕіс о? Ригіќу, въ ученіи, по 
которому человъкъ долженъ уничтожить въ себЪ желаніе для того, 
чтобы соединиться съ Единымъ. 


„Духъ человфка любитъ чистоту, но его мысль нарутаетъ ее. 
Душа человЪка любитъ тишину, но желанія нарушаютъ ее. Если 
бы онъ могъ всегда отгонять свои желанія, душа его пришла бы сама 
по себЪ къ тишинЪ. Пусть его мысль станетъ чистой, тогда и духъ 
его очистится.... Причина, по которой люди не достигаютъ чистоты, 
заключается въ томъ, что мысли ихъ не очищались и желанія ихъ не 
изгонялись прочь. Если человЪкъ въ состояніи изгнать желанія и если 
онъ посмотритъ послЪ того внутрь себя, въ свои мысли, онъ уже 
болЪе не его? и если онъ посл того посмотритъ снаружи на свое 
тЪло, оно уже болЪе не его, а если онъ посмотритъ вдаль на внЪш- 
нія вещи, и съ ними онъ не имфетъ уже ничего общаго“ (1, 3, 4.). 


ЗатЪмъ, послЪ перечисленія ступеней, ведущихъ „къ состоянію 
полнаго покоя“ ставится вопросъ: 


„Въ подобномъ состояніи покоя, не зависящаго отъ мЪста, какъ 
можетъ возникнуть желаніе? Если же болЪе не возникаетъ желаніе, 
настанетъ истинный покой и тишина. Эта истинная тишина становится 
постояннымъ свойствомъ и отзывается (безошибочно) на внЪшнія вещи; 
воистину, это вЪрное и постоянное качество держитъ въ своей власти 
природу. Въ такомъ постоянномъ отзывЪ и въ такой постоянной тишинЪ 
пребываетъ постоянная тишина и покой. 

Тотъ, кто владЪфетъ этой абсолютной чистотой, входитъ постепенно 
въ (вдыханіе) Истиннаго Тао“ (1, 5). 


Прибавленное переводчикомъ слово „вдыхан!е“ скорЪе затем- 
няетъ, чфмъ выясняетъ смыслъ, такъ какъ „входитъ въ Тао“ вполнЪ 
соотвфтствуеть всей мысли и согласуется съ другими Писаніями. 

Уничтоженю желания Таоизмъ придаетъ большое значеніе; 
одинъ изъ толкователей С1аѕѕіс оЁ Ригіќу замЪфчаетъ, что пони- 
маніе Тао зависитъ отъ абсолютной чистоты. 


Пріобрътеніе такой абсолютной чистоты зависитъ вполнф отъ 
удаленія (изъ души) желаній, что и представляетъ настоятельный, 
практическій урокъ всего Трактата. 
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Тао-Тэ-Чингъ говоритъ: 


Всегда находить насъ должны безъ желаний, 

Если глубокую тайну Его мы измЪрить хотимъ; 
Но если желанье останется въ насъ навсегда, 
Лишь край Его внЪшній одинъ мы увидимъ (1, 3). 


Идея перевоплощеня въ ТаоизмЪ является менЪфе ясной, 
чфмъ можно бы ожидать, хотя встрЪчаются мЪста, изъ которыхъ 
видно, что главная идея принималась въ утвердительномъ смыслЪ. 
Такъ, Цвангъ-тзе разсказываетъ оригинальную и мудрую исторію 
объ умирающемъ человЪкЪ, къ которому другъ обращается со 
слЪдующими словами: 


„Воистину великъ Создатель! ЧЪмъ же Онъ теперь соизволитъ 
сдЪлать тебя? Куда онъ перенесетъ тебя? СдЪлаетъ ли онъ изъ тебя 
крысиную печень или лапку насЪкомаго?“ Цзелаи возразилъ: „Куда 
бы отецъ ни послалъ сына своего: на востокъ, на западъ, на югъ или 
на сфверъ, сынъ просто слушается приказанія.... И вотъ великій Литей- 
щикъ, занятый литьемъ своего металла. И если бы металлъ, вскипЪфвъ 
въ КОТЛЪ, сказалъ: „Я хочу, чтобы изъ меня былъ сдЪланъ (мечъ 
подобный) Моуѕћ“, великій Литейщикъ навфрно нашелъ бы это стран- 
нымъ. И также, если бы форма, образуясь въ материнскихъ н%Ъдрахъ, 
сказала: „Я должна стать человЪкомъ“, Создатель навфрно нашелъ 
бы это страннымъ. Если мы разъ поймемъ, что небо и земля великій 
плавильный котелъ, а Создатель великій Литейщикъ, не все ли равно, 
въ какое бы мЪсто не направили насъ? Мы рождаемся какъ бы изъ 
мирнаго сна и мы умираемъ для покойнаго пробужденя (Кн. УТ, ч. І, 
секція М). 


Обращаясь къ Пятой Арійской рас, мы имЂемъ тЪ же 
ученія, воплощенныя въ древнфйшей и величайшей изъ арійскихъ 
религій--въ БраманизмЪ. ВЪчное Бытіе провозглашается въ 
Сһапаодуо разра какъ „Одно Единое безъ второго“ и тамъ 
написано: 


Единый захотЪлъ: умножусь вселенной ради (УТ, їі, 1, 3). 

Высочайшій Логосъ, Браманъ, троскратенъ: Бытіе, Сознаніе, 
Блаженство, и сказано: 

Изъ Него *) возникаетъ жизнь, разумъ и всЪ чувства, эфиръ, 
воздухъ, огонь, вода и земля, поддерживающая все (МилдаКкорапіѕћаа 
їі, 3). 


9 Тих, 


НигдЪ нЬть болЪе величественныхъ описаній Божества, какъ 
въ индусскихъ Св. Писаніяхъ, но ови стали уже настолько из- 
вЪстны, что достаточно будеть небольшой выдержки, которая 
можетъ служить образцомъ сверкающихъ, какъ драгоцфнныя 
камни, описаній. 

Проявленный близкій, движущійся въ мсть тайномъ, вЪчное 
УбЪжище, гдЪ пребываетъ все, что движется, дышитъ и закрываетъ 
очи. Знай, что поклоняться слЪдуетъ Сему Бытію и Небытію, Совершен- 
нйшему, Превышающему понимане всЪхъ существъ, СвЪтозарный, 
тоньше тончайшаго, на Немъ держатся міры со всЪми своими обита- 
телями. То предвЪчный Браманъ; Онъ же и Жизнь и Голосъ и Разумъ... 
Въ золотомъ, высочайшемъ покровЪ пребываетъ непорочный, недфлимый 
Браманъ; то чистЪйшій Свфтъ Свътовъ, познаваемый лишь тЪми, кому 
извЪстно Единое Я. То безсмертный Браманъ впереди, Браманъ позади, 
Браманъ справа и слЪва, внизу, вверху, всепроникающій: сей Браманъ 
воистину есть Все (Моипіакорапіѕћаа 11, 11, 1, 2, 9, 11). 

Надъ вселенной Браманъ великій, высочайшій, скрытый во всъЪхъ 
существахъ сообразно ихъ тЪлесности, единое Дыханіе всей вселенной, 
Господь, познавшіе котораго (люди) становятся безсмертными. Я по- 
зналъ Его, Непреходящаго, Древняго, Душу всего, Вездсущаго по 
природ своей, Кого познавшіе называютъ Нерожденнымъ, Кого они 
называютъ ВЪчнымъ (бһуеіаѕһуаѓагорапіѕһаа, Ш, 7, 8, 21). 

Когда нЪтъ тьмы, нЪтъ дня или ночи, нътъ бытія или небытія, 
(тамъ есть) лишь Шива единый; То Нерушимое, То Подлежащее обого- 
творенію Савитри, отъ Него произошла Древняя Мудрость. Ни вверху, 
ни. внизу, ни въ серединЪ невозможно постигнуть Его, и нЪтъ ничего, 
что могло бы сравниться съ Нимъ, имя Которому—безконечная Слава. 
И не зрьнемъ можетъ быть зрима форма Его, ибо никто не въ со- 
стояніи очами созерцать Его; знающие же Его сердцемъ и пребыва- 
ющимъ въ сердцЪ умомъ становятся безсмертными (тамъ же ІҮ 18—20). 

„Мысль, что истинное Я челов$ка едино съ Я всей вселен- 
ной, что: „Я семь То“ до того проникаетъ индусское сознаніе, что 
къ человЪку часто прим$няются такія выражения, какъ „божествен- 
ный градъ Брамана“ ') и „градъ о девяти вратахъ“ °) или что „Богъ 
живетъ въ углубленіи его сердца“ 3). 

„Лишь единымъ способомъ можно узнать (Бытіе), которое не мо- 
жетъ быть доказано, которое вЪчно, непорочно, выше эфира, неро- 
жденное, великая, вЪчная Душа... Великая нерожденная Душа, та же 


1) МипазКкорапіѕһаі П п 7. 
2) БпуебазВуафагормиз Вай ііі 14. 
3) Тамъ же 11. 


самая, что пребываетъ какъ разумная (душа) во всфхъ живыхъ суще- 
ствахъ, та же самая, которая пребываетъ, какъ эфиръ въ сердцЪ *); 
въ немъ Она спитъ. Она подчиняетъ себф все и управляетъ всЪмъ; 
Она высочайший Владыка всего, Она не увеличивается отъ добрыхъ 
дЪлъ и не уменьшается отъ дурныхъ. Она направляетъ все, верховный 
Господь всего сущаго, Вседержитель, Мостъ, Опора міровъ, дабы не 
иогли они разрушиться (Вгіһайагапуакорапіѕћай ІУ 1У 20, 22 пер. Р-г 
Е. Коёг). 

Когда Богъ разсматривается съ точки зрЪнія эволющи все- 
ленной, Его троичность выражается вполнф ясно въ идеф Шивы, 
Вишну и Брамы или въ символЪ Вишну, спящаго подъ водами, 
съ выростающимъ изъ его нЪдръ Лотусомъ, а въ ЛотусЪ Брама. 
Человъкъ тоже троиченъ по своей природЪ и въ Мапайкуорашзва4 
высшее Я человЪка (бей) описывается какъ заключенное въ 
физическое тфло, въ тонкое тфло и въ ментальное тЪфло (тБло 
мысли) и затЪмъ поднимающееся изъ ограниченности названныхъ 
тълъ къ Единому „безъ двойственности“. Изъ Тримурти (Троицы) 
приходять многіе Боги, завъдующіе эволющей вселенной, къ 
которымъ въ ВгіћадагаруаКкораріѕһай обращены такія слова: 


„Поклоняйтесь, о Боги, Ему, по подобію Котораго катятся дни 
завершающагося года, обожайте СвЪтъ СвЪтовъ, какъ Жизнь Въчную“ 
(ІМ ІУ 16). 


Едва ли и нужно даже упоминать, что Браманизмъ заклю- 
чаетъ въ себЪ ученіе о перевоплощеніи; вся его философія жизни 
основана на странствованіи Души черезъ многочисленныя рожденія 
и смерти, и нътъ ни одной священной книги, въ которой эта 
истина не была бы признанной. Желания привязываютъ чело- 
въка къ Колесу перем$ны; слЪдовательно, освободить себя онъ 
можетъ лишь знаніемъ, преданностью Высшему и разрушеніемъ 
желаній. Душа, познавшая Бога, освобождается, 1!) Разумъ, очищен- 
ный познаніями, созерцаетъ Его ?), Знаніе, соединенное съ благо- 
честіемъ, находитъ обитель Брамана 3). Кто знаетъ Брамана, тотъ 
самъ становится Браманомъ 41). Когда желанія прекращаются, 
смертные становятся безсмертными и достигаютъ Брамана >). 


*) Эфиръ въ сердцЪ есть мистическое выраженіе, которое должно выражать 
Единаго, пребывающаго въ сердиц$. 

1) ВнуевазН 1. 8. 

2) Мапи ПТ 1 8. 

3) Тамъ же Ш 114. 

4) Мип4аКкорализВаа ИТ 11 9. 

5) Каһорапіѕһаа УТ 14. 
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Буддизмъ, въ своей сЪверной формЪ, совершенно совпадаетъ съ 
древнъйшими врованіями Браманизма, но въ южной своей формЪ 
онъ утерялъ идею Триупостаснаго Логоса, также и идею Единаго 
Бытия, изъ котораго исходитъ Троица. Логосъ, въ своемъ троичномъ 
проявленіи, обозначается въ сфверномъ БуддизмЪ такъ: Первый 
Логосъ, Атіќћара, Безпредъльный СвЪтъ; Второй Ауајокіеѕһуага 
или Райтарарі (Сһергеѕі); Третій Мап@уазт! представитель творческой 
Мудрости, соотвЪтствующій Брам% *). Китайскій Буддизмъ, повиди- 
мому не содержитъ идеи первичнаго Бытія помимо Логоса, но Не- 
пальскій Буддизмъ признаетъ Айі-Вийдћа, изъ котораго исходитъ 
Атіќарћа. Райтарарі по Эйтелю является представителемъ состра- 
дательнаго ПровидЪния и соотвЪтствуетъ частью ШивЪ, но, какъ одинъ 
изъ аспектовъ Буддистской Троицы, Падмапани являетъ собою скорЂе 
идею Вишны, съ которымъ она имЪетъ и обийй символъ Лотосъ 
(огонь и вода, или Духъ и Матерія, какъ первичныя составныя 
части вселенной). Перевоплощене и Карма настолько извЪстны, 
какъ основы Буддизма, что едва ли нужно распространяться о 
нихъ; слЪдуетъ только отмЪтить путь освобожденія и тотъ фактъ, 
что Будда, какъ Индусъ, проповЪдывавний Индусамъ, подразумЪ- 
валъ Браманическія доктрины какъ основу своихъ ученій, не 
подлежащую сомнЪнію. Онъ былъ реформаторомъ, онъ очищалъ 
религію, но не боролся противъ нея, онъ нападалъ только на 
примЪси, внесенныя невжествомъ, а не на основныя истины, 
идущія изъ древней Мудрости. 

ТЪ, кто шествуютъ по стезь закона, правильно усвоеннаго, до- 
стигаютъ другого берега великаго моря рожденій и смертей, которое 
трудно переплыть (Оаапауагаа ХХІХ, 37). 

Желан!е связываетъ человЪка, и необходимо освободиться 
изъ-подъ его власти. 

Тяжело для того, кто скованъ цЬпями желанія, освободиться, 
говоритъ Благословенный. Стойкій, не предающійся счастью, исходящему 
изъ желаній, сбрасываетъ съ себя цЪпи и скоро отправляется (въ 
Нирвану)..... ЧеловЪчество не имфетъ прочныхъ желаній: желанія не 
постоянны въ тЪхъ, кто ихъ испытываетъ: освобождайтесь же отъ 
того, что не можетъ длиться, и не пребывайте въ обители смерти 
(тамъ же 11, 6, 8). 

Тотъ, кто разрушилъ желанія (мірскихъ благъ), грЪховность, узы 
плотских ъ очей, кто извлекъ желаніе съ самымъ корнемъ, тотъ, про- 
возглашаю, есть истинный Браманъ (тамъ же ХХХ 111, 68). 


А 


*) Уапости Сіпеѕе 1ісропату Эйтеля. 
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А Браманомъ называется человкъ, „имЪъющій свое послЪд- 
нее тЪло“ *), и онъ опредъляется какъ: 

Тотъ, кто знаетъ свои прежнія пребыванія (существованія) и 
кто позналъ небо и адъ, Муни, нашедшій путь, который положитъ 
конецъ рожденіямъ (тамъ же ХХХШ 55). 


(Продолженіе въ слъдующей книжк%). 


Пер. Е. П. 


ИНДУССКІЯ ПОСЛОВИЦЫ. 


Благороднаго радуетъ благородное, низкаго не радуетъ бла- 
городное. Изъ лЪса направляется къ лотосу пчела, —не лягушка, 
хотя бы и жила она въ томъ же озер%. 


Бурей выдергиваются не нъжныя гибкія травы, а высокія 
деревья;—могучій сражается только съ могучимъ. 


% 
% 5 


Добрый подобенъ кокосовому ор%ху; остальные подобны 
только съ виду красивому. 


*) Одапауатса ХХХ 111, 41. 


Какъ достигнуть Познанія Сверхчувственныкъ 
№Міровъ. 


Доктора Рудольфа Штейнера. 


Въ каждомъ человъкъ дремлютъ способности, при помощи 
которыхъ онъ можетъ пріобрЪсти познанія высшихъ міровъ. Ми- 
стикъ, гностикъ или теософъ говоритъ о мірахъ души и духа, для 
него настолько же дЪйствительныхъ, насколько для всфхъ дЪй- 
ствительно видимое физическими глазами, ощущаемое физическими 
руками. Слушающій его долженъ сказать: то, о чемъ онъ говорить, 
я могу также узнать, если разовью въ себЪ извЪстныя силы, пока 
еще дремлющія во мнЪ. Вопросъ только въ томъ, съ чего начать, 
чтобы развить въ себЪ эти силы. Этому могутъ научить только 
тъ, кто уже имЂетъ въ себЪ такія силы. Съ тЪхъь поръ, какъ су- 
ществуетъ человЪческій родъ, были всегда школы, въ которыхъ 
овладЪви!е высшими способностями давали наставленія тЪмъ, 
которые стремились развить свои скрытыя силы. Такія школы 
называются тайными школами и преподаваніе, которое тамъ ве- 
дется, называется преподаваніемъ тайной науки или оккультнымъ 
преподаваніемъ. Такое названіе, естественно, вызываетъ недора- 
зумЪніе. Кто его слышитъ, легко можетъ подумать, что учащіе 
въ такихъ школахъ хотятъ представить изъ себя особый передо- 
вой человЪческий классъ, произвольно удерживающій свои знанія 
отъ своихъ ближнихъ. Думаютъ также, что вообще ничего, до- 
стойнаго вниманія, не скрывается за такими знаніями. Ибо если 
бы это было истиннымъ знанемъ,——незачфмъ было бы д%Ълать изъ 
него тайны, можно было бы открыто сообщать его, сдфлать его 
доступнымъ для.всего человЪчества. 

Посвященные въ природу тайнаго знанія ничуть не удивятся, 
что непосвященные думаютъ такимъ образомъ. Только тотъ мо- 
жетъ понять, въ чемъ состоитъ тайна посвященя, кто самъ до 
извфстной степени позналъ посвящене въ высшія тайны бытія. 


Р ЕА 


Но можно спросить: какимъ же образомъ, среди обычныхъ чело- 
въческихъ интересовъ, непосвященный можетъ заинтересоваться 
такъ называемымъ тайнымъ знанемъ? Какф и почему долженъ 
онъ искать нЪчто, о природЪ чего онъ не можетъ составить себ 
никакого представленія? Но въ основаніи такого вопроса лежитъ 
совершенно ошибочное понятіе о сущности тайнаго знанія. Въ 
дЪйствительности, тайное знан!е подчиняется тъмъ же законамъ, 
какъ и всякое .человЪческое знаніе. Тайное знаніе представляетъ 
собою для средняго человЪка тайну въ такомъ же смысл%, въ 
какомъ письмо—тайна для ненаучившагося писать. И такъ же, 
какъ каждый можетъ научиться писать, избравъ для этого пра- 
вильный путь, такъ же каждый можетъ сдфлаться тайнымъ уче- 
никомъ и даже учителемъ, если изберетъ для этого соотвЪтству- 
ющій путь. Только въ однсмъ отношении условія являются здЪсь 
иными, чфмъ при пріобрЪтеніи внЪшняго знанія. Не всякій, бла- 
годаря бЪдности или культурнымъ условіямъ, въ которыхъ ро- 
жденъ, можетъ усвоить искусство письма; для достиженія же по- 
знаній въ высшихъ мірахъ нЪтъ препятствій для того, кто ихъ 
серьезно ищетъ. 

Многіе думаютъ, что Учителей высшихъ знаній, которые 
могли бы дать разъясненія, нужно искать въ опредЪленномъ мЪстЪ. 
Но туть являются двЪ стороны. Во-первыхъ, тотъ, кто серьезно 
стремится къ высшимъ знаніямъ, не пощадить трудовъ и не по- 
боится препятствий, чтобы разыскать посвященнаго, который вве- 
детъ его въ высшія тайны міра. Съ другой стороны, ему` должно 
быть ясно, что и посвященный найдетъ его во всЪхъ обстоятель- 
ствахъ, если его стремлен!е къ знанию серьезно и глубоко. Ибо 
существуеть строгій законъ между посвященными, по которому 
ни одинъ человЪкъ не лишается права на знаніе, до котораго онъ 
внутренно доросъ. Но есть настолько же строгій законъ, гласящій, 
что никому не будутъ выданы тайныя знанія, къ которымъ онъ 
еще не подготовленъ. И посвященный тъмъ совершеннЂе, чъмъ 
строже онъ соблюдаетъ оба эти закона. Оруднъ, обнимающій 
всъхъ посвященныхъ, окруженъ стЪной и оба названные закона 
образуютъ крЪпкія связи, которыми составныя части этой стЪны 
удерживаются вмфстЪ. Можно жить въ интимной дружбЪ съ по- 
священнымъ, но эта стЪна будетъ раздлять васъ отъ него до 
тЬхъ поръ, пока вы сами не сдЪлаетесь посвященнымъ. Вы мо- 
жете наслаждаться любовью посвященнаго въ полномъ смысл, но 
свою тайну онъ вамъ довЪритъ не ранфе, чЪмъ вы достаточно 
для нея созрЪете. Вы можете ему льстить, можете его пытать: 
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ничто не въ состоян!и побудить его выдать вамъ то, что не должно 
быть сообщено, пока вы не подниметесь настолько, чтобы понять 
его надлежащимъ образомъ. 

Пути, дЪлающе человъка готовымъ къ воспріятію тайны, 
предписаны съ полной ясностью. Ихъ направленіе начертано вЪч- 
ными неугасимыми буквами въ Храмахъ, гдЪ посвященными охра- 
няются высшія тайны. Въ древнія доисторическія времена эти 
Храмы были видимы такъ же и физическому зрнію; теперь же, 
когда наша жизнь совсЪмъ утеряла духовность, они невидимы 
внЪшнему глазу. Но они существуютъ повсюду, и каждый ищущій 
можетъ найти ихъ. 

Только въ своей собственной душЪ можеть человЪкъ найти 
средства, которыя заставять посвященнаго раскрыться передъ 
нимъ. Онъ долженъ развить въ себЪ опредЪленныя свойства до 
извЪстной высоты и только тогда могутъ быть сообщены ему 
высокія сокровища духа. 

ИзвЪстное основное настроеніе души должно послужить на- 
чаломъ. Оккультисть называетъ это основное настроеніе: „путь 
благоговЪнія“ (деуойоп). 

Только тотъ, кто иметь это основное настроеніе, можетъ 
быть „тайнымъ ученикомъ“. Имфющ опытъ въ этой области 
знаетъ, какія наклонности замфтны уже въ дЪтствЪ у того, кто 
становится впослЪдстви тайнымъ ученикомъ. Есть дЪти, испыты- 
вающія нЪчто вродф священнаго трепета въ отношеняхъ съ по- 
нитаемыми людьми. Подобное отношеніе вызываетъ въ глубинЪ 
ихъ души чувство, уничтожающее всякую критику и всякое про- 
тиводЪйств!е. Такія дъти выростаютъ въ юношей и дЪвушекъ, 
которые радуются, когда могутъ взирать на что либо, достойное 
глубокаго почитанія. Изъ рядовъ подобныхъ натуръ выходятъ 
многіе „ученики“ *). Если кто либо стоялъ передъ дверью почи- 
таемаго человЪка, испытывая священный трепетъ и не рЪшаясь 
войти въ комнату, казавшуюся ему святилищемъ, тотъ владЪетъ 
чувствомъ, которое можетъ послужить зародышемъ для его позд- 
нЪйшаго „ученичества“. Счастливъ тотъ человЪкъ, который несетъ 
въ себ такія наклонности. Но не нужно думать, что онъ предста- 
вляютъ собою элементы покорности и рабства. Опытъ доказываетъ, 
что именно ТЪ люди наиболЪе способны независимо держать свою 
голову, которые научились благоговфть тамъ, гдЪ благоговЪніе 


*) Подъ „ученикомъ“ слфдуетъ понимать каждый разъ человЪка, принятаго 
въ эзотерическую школу, слЪдовательно внутренно подготовленнаго для того, 
чтобы вступить въ сознательное общеніе съ высшими мірами. Прим. редакили. 
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умЪстно. А умЪстно оно всегда, когда проистекаетъ изъ глубины 
сердца. Если же мы не вызовемъ къ жизни глубоко коренящагося 
чувства, что есть нъчто высшее, чфмъ мы сами, мы не найдемъ въ 
себъ силы развиться до высшаго. Посвященный только тъмъ и 
пріобрълъ силу устремлять свою мысль къ высотамъ познаванія, 
что провелъ свое сердце черезъ глубины благоговЪ ня. Взобраться 
на духовныя высоты возможно лишь пройдя черезъ врата сми- 
ренія. Истиннаго познанія можно достигнуть лишь, когда научишься 
уважать это знан!е. ЧеловЪкъ, несомнфнно имЂетъ право взирать 
на свътъ своими собственными глазами, но право это онъ дол- 
женъ пріобрњсти. Въ духовной жизни есть таке же законы, какъ 
и въ матер!альной. Если натереть стеклянную палку соотвЪтству- 
ющимъ веществомъ, она наэлектризуется, т. е. получитъ силу при- 
тягивать маленькія тЪла. Каждый, знакомый съ физикой, знаетъ 
это. Такъ же и всЪ, познакомившіеся съ начальными основаніями 
оккультизма, знаютъ, что чувство истиннаго благоговЪн!я разви- 
ваетъ въ душЪ силу, которая быстро ведетъ ее къ дальнЪйшему 
росту. Кто имЪетъ наклонность къ благоговънію, или кому это 
чувство привито соотвЪтствующимъ воспитаніемъ, тотъ принесетъ 
съ собою многое, когда въ позднЪйшей жизни найдетъ доступъ 
къ высшимъ познаніямъ. У того же, кто не имЂетъ такой под- 
готовки, уже на первой ступени Пути возникнутъ трудности, если 
онъ энергичнымъ самовоспитаніемъ не вызоветъ въ себЪф благо- 
говЪйнаго настроеня. Въ наше время особенно важно, чтобы на 
это было устремлено полное вниманіе. Наша цивилизащя очень 
склонна къ критикЪ, къ осужденію, къ постановкЪ окончатель- 
ныхъ приговоровъ и очень мало направлена къ благоговЪн!ю, къ 
самоотверженному почитанію. Наши дЪти гораздо легче крити- 
куютъ, чфмъ благоговъютъ. А между тъмъ, каждая критика, 
каждая осуждающая мысль ослабляетъ силы души, необходимыя 
для высшихъ познаній настолько же, насколько самоотверженное 
благоговЪніе ихъ развиваетъ. Мы не хотимъ этимъ сказать что 
либо противъ нашей цивилизаціи. Именно силЪ критики, остротЪ 
самосознающаго человъческаго сужденія, которое „испытываетъ 
всё, и лучшее оставляетъ“, обязаны мы величію нашей культуры. 
Никогда не достигъ бы человъкъ той высоты знанія, промышлен- 
ности, общенія и правовыхъ отношеній нашего времени, если бы 
онъ всюду не прилагалъ критики и не мрилъ масштабомъ своего 
собственнаго сужденія. Но за то, что мы прюбрЪли такимъ обра- 
зомъ во внЪшней культурЪ, необходимо было уплатить соотв%Ът- 
ствующей потерей духовности и высшихъ познаній. 
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И каждому должно быть ясно, что при полномъ погруженіи 
во внъшнюю цивилизацію нашихъ дней, очень трудно достигнуть 
познания высшихъ міровъ. При этомъ условіи, лишь очень энер- 
гичная работа надъ собой можеть помочь человЪку. Въ то время, 
когда отношенія матеріальной жизни были проще, легче было до- 
стигнуть духовнаго подъёма. Достойное почитанія, достигшее свя- 
тости, выдвигалось гораздо болЪе изъ прочихъ жизненныхъ отно- 
шений. Идеалы понижаются въ критическій вЪкъ. Другими чувствами 
смняются чувства почитанія, обожанія и удивленія. Нашъ въкъ 
оттЪсняетъ эти чувства все болъе назадъ, и современный чело- 
вЪкъ весьма рдко соприкасается съ ними въ обыденной жизни. 
Но кто ищетъ высшихъ познаній, долженъ вызвать въ себЪ эти 
чувства, долженъ самъ внушать ихъ своей душ. Достигается это 
не знанемъ, а жизнью. Повсюду, во всемъ окружающемъ и въ 
своихъ переживаніяхъ, надо отыскивать то, что можетъ возбудить 
удивлен!е и благогов%ніе. И вездЪ, гдЪ только возможно, надо 
воздерживаться отъ всякой критики, отъ всякаго осуждения. Если 
я встръчаю человъка и осуждаю его слабость, этимъ я похищаю 
у себя самого высшую духовную силу, если же стараюсь любовно 
углубиться въ его хорошія качества, этимъ я собираю такую силу. 
„Ученикъ“ долженъ всегда слЪдовать этому правилу. Опытные 
изслЪдователи эзотеризма знаютъ, какую можно пр!обрЪсти силу, 
если’ во всъхъ вещахъ видЪтъ доброе и воздерживаться отъ осу- 
жденія. Но это не должно быть внЪшнимъ правиломъ жизни. 
Надо чтобы оно проникло въ самую глубину нашей души. Чело- 
въкъ можеть усовершенствовать себя и со временемъ вполнЪ 
преобразиться. Но онъ долженъ совершить это превращене 
внутри себя, въ міръ своихъ мыслей. Недостаточно внЪъшнимъ 
образомъ проявлять уваженіе къ тому или другому существу, 
нужно это уважене сохранять въ своихъ мысляхъ. Необходимо 
совершенно изгнать изъ своего сознанія мысли недоброжелатель- 
ной критики и стараться развивать мысли благоговЪния. 

Каждый разъ, когда это удается, въ человъкъ пробуждаются 
силы, которыя иначе оставались бы въ состоян!и скрытомъ. Бла- 
годаря этому, у человъка открывается духовное зр%Ъніе. Онъ на- 
чинаетъ видЪть вещи, ранЪфе не видимыя для него, и понимать, 
что видЪлъ до сихъ поръ только часть окружающаго міра. Каж- 
дый: встръчающійся человЪкъ является для него въ совершенно 
другомъ видъ. Хотя, достигнувъ этого, онъ еще не будетъ въ 
состояніи видЪфть человЪческую ауру *). Для этого необходимы 

2%) См. №№ 8, 9, 10, 11 журнала „Ілеіќег чп бпоѕіѕ“ за 1904 г. 
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болЪе высокія знанія, но до этихъ высшихъ знай онъ можеть 
подняться лишь тогда, когда предварительно усиленно разовьется 
въ немъ способность къ благогов%нію. 

Незамътно для внЪшняго міра совершается вступленіе „уче- 
ника“ на „путь познанія“. Возможно, что никто и не замЪтитъ въ 
немъ перемны. Онъ исполняетъ свои обязанности какъ и ран%е, 
заботится о своихъ дЪлахъ какъ и прежде. Превращеніе проис- 
ходитъ только съ внутренней стороной души, и для внЪфшняго 
взгляда оно не замЪтно. Прежде всего, всю душевную жизнь че- 
ловЪка просвЪтляетъ основное настроеніе благоговЪйнаго чувства 
ко всему истинно достойному. Въ этомъ единомъ основномъ 
чувствЪ вся душевная жизнь человъка сходится какъ въ центр%. 
Подобно какъ солнце оживляетъ своими лучами все живущее, 
такъ же оживотворяются всЪ внутреннія переживанія „ученика“ 
этимъ основнымъ настроеніемъ. Сначала человъку трудно повЪ- 
рить, что такія чувства, какъ чувство почитанія и уваженія, мо- 
гуть имЪть нъчто общее съ его способностью познавать. Это 
происходитъ оттого, что способность познаванія представляется 
неимъющею никакой связи съ тЪмъ, что обыкновенно совер- 
шается въ душЪ. Но при этомъ упускаютъ изъ вида, что душа и 
есть то, что познаетъ. И чувства для души то же, что для тЪла 
вещества, доставляющія ему питаніе. Если тЪлу давать камни 
вмЪсто хлЪба, то его дЪятельность прекратится. Подобно этому 
и съ душой. Для нея почитане, уваженіе, благоговЪніе—пита- 
тельныя вещества, дълающія ее здоровой и сильной, и прежде 
всего сильной для познаванія. И наоборотъ: презрЪн!е, антипатія, 
небрежность относительно достойнаго явленія парализуютъ и 
убиваютъ познавательную способность. Для оккультиста этотъ 
фактъ дЪлается видимымъ въ „аурю“ человЪка. Душа, усвоившая 
себЪ чувства почитаня и благоговЪн!я, вызываетъ перемЪну въ. 
своей аурЪ. Желто-красные и коричнево-красные тоны исчезаютъ 
и замфняются голубовато-красными. А благодаря этому откры- 
вается новая способность познаванія, узнается въ окружающей 
средЪ то, о чемъ ране не имфлось никакого понятія. Чувства 
почитанія будятъ въ душъ симпатическую силу, посредствомъ 
которой къ намъ привлекаются свойства окружающихъ существъ, 
до тБхъ поръ остававшіяся скрытыми (оккультными). 

Еще дъЪйствительнфе будутъ послЪдствя благоговфйныхъ 
чувствъ, когда къ нимъ присоединяется другой родъ настроения. 
Онъ состоитъ въ томъ, что человЪкъ научается отдаваться все 
менЂе впечатлЪніямъ внфшняго міра и вмЪсто нихъ развиваетъ 
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сильную внутреннюю жизнь. Человъкъ, гоняющійся то за однимъ 
впечатлЪн!емъ, то за другимъ, всегда ищущій „развлеченія“, не 
пригоденъ къ оккультному знаню. Не притуплять свои впеча- 
тлЪнія, идущія отъ внЪшняго міра, долженъ ученикъ, но его бога- 
тая внутренняя жизнь должна направлять эти впечатлЪнія. Чело- 
вЪкъ, глубоко чувствующій, глубоко душевный, переживаетъ со- 
вершенно иное, проходя по прекрасной горной м%стности, чфмъ 
человЪкъ, бЪдный чувствами. Только переживаемое внутри насъ 
самихъ даетъ намъ ключъ къ красотамъ внфшняго міра. У одного, 
плывущаго по морю, лишь немногія переживанія проходятъ че- 
резъ душу, другой же воспринимаетъ при тЪхъ же условіяхъ 
вЪчный языкъ Мірового духа, передъ нимъ разоблачаются тайныя 
мірозданія. Нужно научиться обращаться надлежащимъ образомъ 
со своими собственными чувствами и представленіями, если хо- 
чешь развить глубоко содержательное отношене къ внЪшнему 
міру. Міръ исполненъ во всЪхъ своихъ явленіяхъ божественнаго 
величія, но мы должны сначала пережить божественное въ своей 
собственной душЪ, если хотимъ найти его въ окружающемъ. 
„Ученикъ“ долженъ находить таке моменты жизни, когда бы онъ 
могъ въ безмолвіи и уединеніи погружаться въ себя. Но не тому, 
что касается его личнаго я, долженъ онъ отдаваться въ такіе мо- 
менты. Это вызвало бы противоположныя послЪдств1я. Онъ дол- 
женъ въ такія минуты внутренней тишины дать отзвучать въ 
себъ всему, что онъ пережилъ, чтб ему сказалъ внЪшній міръ. 
Каждый цвътокъ, каждое животное, каждое явленіе разоблачатъ 
передъ нимъ, въ такія минуты тишины, неожиданныя тайны. Это— 
подготовка, которая научаетъ его смотрЪть на всЪ впечатл%нія 
внЪъшняго міра совершенно другими глазами, чЪмъ прежде. Кто 
хочетъ лишь воспринимать впечатлніе за впечатлніемъ, тотъ 
притупляеть въ себЪ способность познаванія. Кто, воспринимая, 
стремится къ тому, чтобы воспринятое открыло для него свою 
суть, тоть воспитываеть свою познавательную способность. Онъ 
долженъ привыкать не гоняться за продленіемъ ощущений, но 
стараться воспринятое перерабатывать внутренней дЪятельностью. 
И здЪсь кроется очень опасный подводный камень. ВмЪсто того, 
чтобы работать 85 себљ, можно легко впасть въ противоположное, 
и тогда для „ученика“ откроются многочисленные источники 
ошибокъ. Его душа вфдь должна проходить черезъ сонмъ со- 
блазновъ. ВсЪ они хотятъ одно: захватить его „я“, замкнуть его 
въ себЪ. Ученикъ же долженъ открывать свое я для всего міра, 
Онъ долженъ искать впечатлЪнй, ибо только такъ можетъ онъ 
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ввести внЪшній міръ въ свою душу. Если же онъ притупитъ 
свою отзывчивость, онъ будетъ подобенъ растенію, которое не 
въ состояніи болЪе извлекать питательные матерьялы изъ окру- 
жающаго. А если онъ ограничится тъмъ, что будетъ только вос- 
принимать впечатлЪн!я, онъ останется замкнутъ въ себЪ самомъ 
и будетъ значить нфчто только для себя самого, но не для міра. 
И какъ бы онъ при этомъ сильно ни жилъ, какъ бы сильно ни 
развивалъ свое „я“, міръ все же выдфлитъ сго изъ себя. Для 
міра онъ мертвъ. „Ученикъ“ смотритъ на всЪ переживанія какъ 
на средства, чтобы сдЪфлать себя болЪе цЪннымъ для міра. Всъ 
чувственныя воспріятія для него лишь указанія, повЪствующія 
ему о мір%. Но послЪ полученнаго урока онъ не останавливается 
на переживаніи воспринятаго, а спъшитъ к работњ. Онъ учится 
не за тъмъ, чтобы выученное собирать какъ свои сокровища 
знанія, но чтобы полученное претворить для служенія міру. 

Есть основной законъ во всякомъ тайномъ знаніи, который 
не можетъ быть устраненъ. Каждый учитель оккультныхъ знаній 
долженъ запечатлЪть его въ сознаніи своего „ученика“. Законъ 
этотъ гласитъ: Каждое познаніе, которое ты ищешь только для 
того, чтобы обогатить себя, чтобы собирать сокровища знанія въ 
себњ самомъ, отвлекуть тебя отъ твоего пути; но каждое познаніе, 
которое ты ищешь, чтобы потрудиться ‘въ пользу облагоражи- 
вашя человњчества и въ пользу всеобщаго развитія, подвигаетъ 
тебя на шагъ впередь. Этотъ законъ требуетъ неуклоннаго испол- 
ненія. И нельзя стать „ученикомъ“, не сдБлавъ его руководящимъ 
правиломъ своей жизни. Во многихъ оккультныхъ школахъ оно 
выражается въ такой краткой формЪ: всякая идея, которая не 
становится для тебя идеаломъ, убиваетъ въ твоей душЪ ту или 
другую силу; всякая идея, которая становится для тебя идеаломъ, 
творитъ въ тебЪ жизненныя силы. 


(Продолженіе въ слЬдующемъ номер%). 


Перев. В. Лалетина. 
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История Распятія, Погребенія и Воскресения изъ мертвыхъ, 
на которую одни смотрятъ какъ на красивую легенду, а другіе 
какъ на однажды совершившееся божественное событіе, есть не- 
отдЪлимая часть жизни міра, которая разыгрывалась во вс вре- 
мена и будетъ разыгрываться до окончанія вЪковъ. И до тЪхъ 
поръ, пока существуетъ земная форма жизни, снова и снова во 
всъхъ подробностяхъ будетъ повторяться эта величайшая изъ всЪхъ 
драмъ какъ въ жизни отдЂльнаго человЪка и въ болъе обшир- 
ной жизни міра, такъ и въ исторіи каждаго года. Осень, зима, 
весна, повторяются съ неизмЪнной точностью; рожденіе, смерть и 
воскресеніе отмЪчаютъ послЪдовательные періоды каждой инди- 
видуальной жизни. Относительно безличной Природы то же самое 
чудо совершается дЪйствіемъ божественнаго Духа, который спу- 
скаясь, проникаетъ въ матерію и снова возвращается къ боже- 
ственному Источнику. 

Желаніе, бракъ, рожденіе, вотъ что ведетъ насъ сюда. Лю- 
бовь, смерть, воскресеніе, вотъ что уводитъ насъ отсюда. Для 
первыхъ трехъ символомъ служатъ алыя розы, вторые три, без- 
конечно болЪе прекрасныя и несравненно нфжн$е благоухающія, 


*) Эта маленькая книга, раздфленная на восемь главъ, воспроизводитъ ду- 
ховныя переживанія „ученика“ (челы) въ высшихъ мірахъ; они записаны Мабель 
Коллинсъ, записавшей также изрфченя „СвЪтъ на Пути“ (имЪются въ русскомъ 
перевод, въ изданіи Посредника). Въ ,Исторіи Года“ развертывается глубокая 
драма этихъ переживаній. Отличительная черта ученика: самоотреченье во имя слу- 
женія міру. Пока ученикъ еще продолжаетъ жить обособленной личной жизнью, 
онъ не можетъ участвовать въ высшей жизни Духа, которая сверхлична и вся на- 
правлена на облегченіе трудной человъческой эволющи. Когда ученикъ побЪдилъ 
свою личность, очистилъ свое сердце и поднялся до сверхсознанія, тоғда Учитель 
принимаетъ его какъ новую благую силу для помощи страдающему человфчеству 
и для поднятія его на высшую ступень. 

Прим. перев. 


символизируются бЪлыми розами. Картинно изображающая ихъ 
легенда, которая и составляетъ центральное повЪствован!е всфхъ 
великихъ міровыхъ религій, до того жизненна, что ее можно про- 
слЪдить въ ежегодной драм%, неустанно разыгрывающейся передъ 
нашими глазами. Астральная жизнь природы, совпадающая во 
всемъ существенномъ съ астральной жизнью человЪка, повто- 
ряется съ совершенной точностью и неизмЪнной правильностью. 
Какъ съ каждымъ появленіемъ весны распускаются новые зеле- 
ные листочки, такъ и внутреннее значеніе этихъ зеленыхъ листоч- 
ковъ должно обнаруживаться со всею драматическою полнотой. 
Ясновидцамъ удалось заглянуть въ тайну этой старой, какъ міръ, 
и все же вфчно юной истори и передать ее міру какъ единое 
откровене, но ни ограничивать ее, ни предъявлять на нея свое 
исключительное право, не должна ни одна религія и ни одна лич- 
ность; она—принадлежность всей матеріальной жизни въ цБломъ, 
если принимать подъ матеріальной жизнью всю Природу, вклю- 
чая и человЪка, поскольку онъ-—физическое существо. 

Декабрь есть мЪсяцъ рожденія года, когда душа человЪка и 
душа міра и вся Природа проходитъ черезъ родовыя муки. Фев- 
раль и Мартъ—мЪсяцы смерти. АпрЪль--мЪсяцъ воскресенія изъ 
мертвыхъ. Май — мЪсяцъ превращенія изъ одного состоянія въ 
другое. 

Кто желаетъ преобразить жизнь года въ божественную, тотъ 
долженъ присутствовать при церемоніяхъ этихъ священныхъ мЪся- 
цевъ. Рождество, Страстная пятница и Свътлое Воскресеніе являютъ 
собой три момента въ году, когда происходять три главныя 
церемоніи. Остальные—-только подготовлене къ нимъ. Но душа 
„ученика“ должна присутствовать на нихъ и понимать ихъ смыслъь, 
иначе, когда настанутъ велике дни, душа не будетъ знать. 

Въ декабрЪ происходитъ семь церемоній. Первая— „Желане 
Рожденія“; черезъ пять дней настаетъ „Переживан!е Ужаса“; че- 
резъ три дня „Церемонія Посвященя“; черезъ пять дней „Празд- 
никъ Любви“; еще черезъ пять дней „Праздникъ Единенія“. 
Черезъ семь дней послЪ того наступаетъ „Праздникъ Удовлетво- 
ренія“; пять дней позднфе — великій „День Рожденія“, извЪстный 
христіанамъ какъ Рождество Христово. 

Оккультистъ, или Ученикъ Эзотерической школы, желающій 
сдЪлаться частью жизни ЦФлаго, проникаетъ въ эти священные 
часы въ самую суть астральной души міра и познаетъ нъкоторыя 
изъ тайнъ божественной жизни и ея брачнаго союза съ матерьяль- 
ностью. 


а Вы 


Одинъ изъ Учениковъ, проникшій въ эти Мистеріи, далъ 
нЪсколько описаній церемоній и праздниковъ и нъсколько фор- 
мулъ, произносимыхъ при этомъ. 

Первая церемонія, Желаніе Рожденія, такъ далека отъ че- 
ловфческой и матеріальной жизни, является въ такой степени ча- 
стью еще не рожденнаго духа, что описать ее почти невозможно. 
Она не передаваема на человЪческомъ язык. Происходитъ она 
въ начал декабря и съ нея начинается мистическая история года. 

Сл%дующая церемонія, происходящая пять дней позднЪе— 
„Переживаніе Ужаса“. Ученикъ, вступающій въ Храмъ Познанія 
(мЪсто, знакомое ясновидцамъ), находитъ его въ этотъ день тем- 
тымъ и пустыннымъ съ широко распахнутыми дверями... ВЪтеръ 
стремительно` проносится черезъ него... Внутри все проникнуто 
тревогой, ни одной точки покоя, ни единой искры свЪта... Стфны 
совсЪмъ черныя и р$ка, свободно протекающая посреди, также 
черна и съ шумомъ ярости катитъ свои волны вдоль стЪнЪъ. Вся 
картина такова, что хочется бЪжать въ ужасЪ, и ни одинъ уче- 
никъ, разъ узрЪвиий ее, никогда не ршится взглянуть на нее 
снова; лишь незнающій въ состояніи стремительно войти и бы- 
стрымъ взоромъ окинуть происходящее. Боле мудрые знаютъ, 
какое это отчаянье, изатихаютъ и силой удерживаютъ свою вЪру, 
несмотря на одолЪвающий ихъ страхъ; ибо если бы Ученикъ оста- 
вался даже у своего собственнаго очага съ рукой нъжно люби- 
маго друга въ своей рукЪ, все же внезапное чувство безпредФль- 
наго одиночества ниспадаетъ въ сердце и оно остановится на мигъ, 
пронзенное ужасомъ и болью. 

Нужно помнить, что въ первой церемоніи „Желане рожде- 
нія“ вступительный шагъ сдфланъ, душа перешла въ жизнь новую 
и еще неизв$ данную. Слъдующимъ переживаніемъ будетъ неми- 
нуемо чувство изумления и смятенія. Вступающій въ оккультизмъ 
долженъ пройти черезъ это испытаніе. Въ первый разъ оно ка- 
жется ужаснымъ, ибо ему не предвидится конца. Перейти черезъ 
него кажется невозможнымъ. Въ дъйствительности, страдания, че- 
резъ которыя проходитъ рождающаяся въ новую жизнь душа, тЪ 
же, черезъ которыя проходитъ рождающееся дитя. Это—воистину 
страдания новорожденнаго и совершаются они по тъмъ же зако- 
намъ. Когда же великое усиле совершено, оно немедленно забы- 
вается; но повторяется оно съ каждымъ новымъ пер!одомъ роста, 
и съ каждымъ новымъ шагомъ по „тБсному пути“ испытаніе ста- 
новится все болЪе страшнымъ. Первоначальная форма этого испы- 
танія, черезъ которую проходитъ каждый человЪкъ, это— сознане 
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холоднаго равнодушія, съ которымъ міръ относится къ его пере- 
живаніямъ. Вс проходятъ черезъ этотъ урокъ жизни, сперва съ 
ропотомъ, а позднЪе подчиняются неизбъжному и склоняются пе- 
редъ нимъ съ готовностью, какъ въ ПриродЪ склоняются передъ 
напоромъ втра. Но послЪ вступленія на Путь, съ каждымъ но- 
вымъ переживаніемъ „Церемоніи Рожденія“, Ученикъ проникаетъ 
все глубже въ ндра своей собственной души, пока, наконецъ, не 
потеряетъ все: себя самого, своего Руководителя, Учителя своего 
и Бога и не останется одинокимъ. 

Желаніе рожденія смЪняется чувствомъ ничтожества; желаніе 
силы, могущества, совершенства, замЪняется убЪжденіемъ, что ни- 
чего нњте, что усиліе — тщетно, что могущество—безцЪльно, по- 
тому что совершенство невозможно. Это и есть страшное появле- 
не Охранителя Порога. И все же необходимо пройти см%Ъло и 
безъ содроганія черезъ страшное испытаніе потери всякаго дов%- 
рія къ своей собственной душЪ и вЪры въ своего Учителя. Въ 
этотъ роковой день вс, кто поддерживалъ и помогалъ ученику 
во всфхъ другихъ испытаніяхъ, удаляются отъ него, исчезаютъ, 
уходятъ совсфмъ: ихъ нЪтъ боле... Безъ трепета и безъ грусти 
долженъ ученикъ перенести это. 


Переводъ Е. П. 


(Продолженіе слЪдуетъ). 


ГАО 
ОХ 


Теософическое движеніе. 


Теософия всегда существовала. Она—древняя мудрость, бо- 
жественная мудрость вЪковъ, скрытая вь эзотеризм всЪхъ рели- 
гіозныхъ міровыхъ ученій. Она заключается въ духовной природ 
вселенной и человЪка и въ признаніи закона эволюціи во всЪхъ 
сферахъ бытія, закона, согласно которому божественныя свойства, 
заложенныя въ человЪк, постепенно раскрываются и ведутъ его 
къ совершенству. Признавъ дЪйстве естественныхъ законовъ въ 
м1рЪ психическомъ и духовномъ, Теософия становится на научную 
почву; она объединяетъ религію и науку. Признавая однЪ и тЪ 
же духовныя истины въ основ всЪхъ религіозныхъ ученій, она 
обнимаетъ собою всЪ религіи и является какъ бы ихъ синтезомъ. 

Но, пребывая въ основЪ всфхъ религій міра, Теософія рас- 
крывалась подъ разными углами въ разныя эпохи и у различныхъ 
народовъ, ибо каждая религія есть окрашенный лучъ одного 
солнца Истины; всЪ лучи должны понять другъ друга и слиться, 
чтобы засіялъ бЪлый цвЪтъ, изъ котораго всЪ они родились. 
Когда въ конц ХІХ вфка матеріализмъ сталь лозунгомъ почти 
всего мыслящаго общества и грозилъ затопить собою и кристал- 
лизовать всю европейскую культуру, основанную на эгоизмЪ и 
обособленіи, явилось Теософическое движеніе, пытавшееся рас- 
крыть глаза человфчеству на его высшее назначеніе. Въ 1875 г. 
было основано въ Нью-юркЪ Теософическое Общество, начавшее 
свою дъятельность въ АмерикЪ, затЪмъ въ Инди, позже въ ЕвропЪ 
и распространившееся за 32 года своего существованія на вс 
части свЪта. Оно учитъ находить Теософію и въ христіанств и 
въ браманизмЪ, въ буддизм% и въ ученіи Лао-Тсе, въ учени За- 
ратустры, въ магометантств%, въ еврействЪ. Изученемъ эзотеризма 
и символовъ, мірового языка посвященныхъ, оно приводитъ къ 
признанію лежащей въ основЪ всЪхъ религіозныхъ ученй тоже- 
ственной духовной истины, и признаніе этого единства, естественно, 
ведеть къ признанію братства всего человчества, безъ какихъ 
бы то ни было исключен или ограничений. 
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Піонерами этого движенія были Е. П. Блаватская и полков- 
никъ Генри Стиль Олькоттъ. На долю ихъ, какъ на долю піоне- 
ровъ, достались насмЪшки, преслЪдованя и непониманіе, но это 
не мЪшало имъ двигать впередъ начатое великое дло научно- 
религіознаго синтеза и духовнаго объединения. 

Въ 1891 г. скончалась Блаватская. 

Въ началЪ 1907 г. (въ феврал) умеръ Генри Олькоттъ *). 

Въ юл$ подавляющимъ большинствомъ Президентомъ 
Общества была выбрана Анни Безантъ, извфстная общественная 
дЪятельница и писательница, 17 лътъ работающая уже на нивЪ 
теософическаго дФла. 

Другимъ крупнымъ событіемъ завершившагося года былъ 
Мюнхенскій международный Теософическій конгрессъ, [У по 
счету**). Первый былъ въ Амстердам% (1904 г.), второй—въ Лон- 
дон (1905 г.), третій—въ Париж% (1906 г.). Будущій конгрессъ 
состоится черезъ два года въ БудапештЪ. Отчетъ о Мюнхенскомъ 
конгрессЪ былъ въ свое время данъ въ „Петербургскихъ В%Ъдо- 
мостяхъ“ (№ 109); богатый же и подробный отчетъ его вышелъ 
на нЪмецкомъ язык подъ заглавіемъ „МИ&е|апсеп рег 4еп 
Тһеоѕорһіѕсһеп Сопотез$ іп Міпеһер“. 

Содержаніе этого конгресса было такое глубокое и богатое, 
что его трудно передать въ краткомъ очеркъ. Вс три предмета 
ученія Теософическаго Общества (братство, сравнительное изученіе 
религій, философій, миөовъ и литературъ, изученіе психическихъ 
силъ, скрытыхъ въ природ и человък) были разнообразно и 
интересно представлены. Мы вкратцф перечислимъ доклады: 

1. Единство и іерархія—д-ра Паскаля. 

2. Что говоритъ природа тому, кто умЪетъ ее слушать— 
Бауэра. 

З. Астрологія и судьба—Аланъ Лео. 

Ч$мъ цфнно Теософическое Об-во—Джемсъ Уэджвудъ. 
ВидЪн!е Гадеса—Дж. Мида. 

Теософія въ исторіи русской мысли — Ара. 

Посвященіе Розенкрейцеровъ—д-ръ Рудольфъ Штейнеръ. 

8. Сверхчувственныя явленія и ихъ мЪсто въ Теософическомъ 
Обществъ—-Анни Безантъ. 


ТУ рь 


*) Піонерамъ теософическаго движенія будетъ посвященъ рядъ біографиче- 
скихъ очерковъ. 


**) Въ 1900 г. уже въ Париж былъ одинъ такой конгрессъ, но правильно 
они стали организовываться лишь съ 1904 г. 
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9. Учителя, СверхчеловЪчество, руководящее человЪчествомъ— 
Анни Безантъ. 

10. Абсолютныя и относительныя истины—Арвидъ Кнбссъ. 

11. Пути къ Теософическому міровоззрЪнію-—д-ръ Карлъ 
Унгеръ. 

12. Оккультное значеніе миөа о СигфридЪ —Элиза Вольфрамъ. 

13. Планетарная и человЪ ческая эволюція—д-ръ Р. Штейнеръ. 

Кром% того одно собраніе было посвящено свободному обмну 
мыслей по поводу двухъ вопросовъ: 

1. О необходимости изученія оккультизма. 

2. О вопросахъ воспитанія. 

Предметы отдфльныхъ рЪчей въ болЪе интимномъ кружкЪ 
составляли значене цифръ, идея безконечности и сверхъ-добро 
и зло. 

Вечера были посвящены музык%, декламащи и представленію 
Евлезинской мистеріи, Э. Шпре, поставленной д-ромъ Р. Штей- 
неромъ и тонко исполненной любителями-теософами. 

Конгрессъ начался привътствіями представителей разныхъ 
странъ, произнесшихъ р$Ъчи каждый на своемъ языкЪ. Такимъ 
образомъ было произнесено 14 рЪчей на 11 языкахъ. 

Заключительное слово было сказано д-ромъ Р. Штейнеромъ, 
указавшимъ на значеніе такихъ конгрессовъ для распространен!я 
Теософіи и благодарившаго всЪхъ, принявшихъ участе въ устрой- 
ствЪ конгресса, въ особенности же Анни Безантъ, спещально 
для этого съфзда пр1Бхавшую изъ Индии. 

Вся обстановка конгресса, убранство зала, небольшая кар- 
тинная галлерея, выборъ музыкальныхъ и литературныхъ номе- 
ровъ, все было глубоко продумано и изящно исполнено. Особенно 
выдавались интересныя картины въ зал конгресса: семь печатей 
Апокалипсиса и серебристыя колонны свЪтло-зеленаго цвфта, по 
которымъ былъ набросанъ особый, характерный рисунокъ, м%ня- 
вшійся сообразно мотиву каждой колонны. Весь залъ былъ задра- 
пированъ пурпуровыми тканями. Передъ эстрадой возвышались 
бюсты Фихте, Шеллинга и Гегеля. 

Интересные доклады чередовались съ музыкальными вече- 
рами и бесБдами на теософическія темы. Конгрессъ продлился 
4 дня. На създъ было свыше 500 теософовъ. 

Посл конгресса докторъ Р. Штейнеръ прочелъ серію изъ 
14 лекцій: Теософія въ свЪтЪ Розенкрейцерскаго міровоззрЪнія. 
ЗатЬмъ онъ профхалъ въ Кассель, гдЪ читалъ тотъ же 2-хъ-недБль- 
ный курсъ. По дорогЪ въ Берлинъ онъ зафхалъ еще въ Ганно- 
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веръ, гдъ читалъ о библи и о древней Мудрости (Ве! опа Меіѕ- 
Вей). Недавно докторъ Штейнеръ читалъ снова свою серію лекцій 
въ Лейпциг и въ ВЪнЪъ. На дняхъ онъ поъхалъ въ Швейцарію 
и читалъ въ БазелЪ. Его неутомимая дЪятельность принесла уже 
блестящіе результаты. Въ НЪмецкой Секщи происходитъ глубокая 
и серьезная работа: городъ за городомъ призываютъ къ себЪ та- 
лантливаго лектора и новые и новые теософическіе кружки со- 
здаются и примыкаютъ къ движенію. Пять лЪтъ тому назадъ въ 
Германи Теософическая идея еще не вошла въ жизнь, хотя давно 
уже работали отдЪльные кружки, создавшие обширную литературу 
и интересъ къ вопросамъ Теософіи. Подъ вліяніемъ вдохновенной 
работы доктора Штейнера движенію былъ данъ новый толчокъ, 
и въ н5сколько лЪтъ выросло выдающееся по глубинЪ и серьез- 
ности теченіе *). 

Въ настоящее время Германія насчитываетъ около 1000 чле- 
новъ и свыше 30 теософическихъ кружковъ. Центръ составляетъ 
Берлинская Ложа, носящая имя Анни Безантъ (Везай Имею). 

Въ ноябр въ Германской Секщи происходилъ ежегодный 
съъздъ нмецкихъ теософовъ, и къ этому времени всегда пріуро- 
чивается и особая серія лекцій доктора Р. Штейнера. 

За истекшій годъ надо еще отмфтить день, имфющий боль- 
шое значеніе для всего Теософическаго движенія: это 1 октября, 
день рожденія Анни Безантъ. 1 октября 1907 г. ей минуло 
60 лЪтъ. Въ этотъ день она въ Нью-ШоркЪ садилась на пароходъ, 
отъъзжающій въ Европу, и уже на пароходЪ получила телеграмму, 
извъщавшую ее, что на ея имя въ ЛондонЪ получено безчисленное 
количество привЪтствій и поздравленій со всего міра, и что тео- 
софы собрали сумму свыше 1.000 ф. ст., которую вручаютъ 
ей въ полное ея распоряжене. Благодаря въ Уаһап всфхъ, кто 
участвовалъ въ этомъ праздновании, Анни Безантъ говоритъ: 
„Конечно, мнљ лично деньги не нужны, но я счастлива, что могу 
ихъ употребить на дЪло, которому они будутъ полезны... Лю- 
бовь, которая диктовала эти приношенія, мнЪ дороже всего и 
больше всего мнф поможетъ“... Оть полученной суммы у Анни Бе- 
зантъ осталось всего 100 ф. ст—все остальное она немедленно 
роздала на дЪло Теософіи. 

Празднованіе этого дня послъ 17-ти-лЪтней неутомимой ра- 
боты на нив Теософіи имло особое значеніе для Общества 
посл бурнаго пережитаго года. ДЪло въ томъ, что позитивизмъ 


*) Движенію въ Германіи будетъ посвящена особая статья. 
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проникъ и въ Теософическое Общество. Г. Синетъ, авторъ „Эзо- 
терическаго буддизма“, „Оккультнаго міра“ и „Роста души“, ре- 
дакторъ философско-общественнаго журнала „Широкіе взгляды“ 
(Вгоаа уіеуѕ), является представителемъ этого теченія. Чисто интел- 
лектуально интересуясь задачами Теософіи, онъ и группа его по- 
слфдователей желали бы свести Теософію на степень обыкновен- 
наго философско-научнаго общества, занимающагося духовными 
вопросами, какъ интересными теоріями и гипотезами. Къ этой 
групп отчасти примыкаетъ также Дж. Мидъ, извЪстный ученый 
изслБдователь по вопросамъ о гнозисЪ. Синетъ и Мидъ нЪсколько 
лЪътъ уже стоятъ въ оппозиціи съ глубоко духовнымъ теченіемъ, 
лучшей выразительницей котораго является Анни Безантъ. Они 
не разъ высказывались въ этомъ смысл и въ нынфшнемъ году 
пытались произвести противъ нея агитацію, окончившуюся полной 
неудачей, такъ какъ за Анни Безантъ подали голосъ больше: 90% 
членовъ. Это ясно показало отношеніе Общества къ вопросу: 
долженъ ли во главЪ его стоять обыкновенный ученый, без- 
страстный изслЪдователь, или такая личность, какъ Анни Безантъ, 
говорящая какъ пророкъ и учитель жизни, обръвшая духовное 
вЪдЪніе не. обыденнымъ разсудочно-индуктивнымъ методомъ, а пу- 
темъ глубокой интуиціи. 

Первое октября праздновалось особенно торжественно въ 
Германской Секціи, гдЪ д-ръ Р. Штейнеръ сказалъ по этому слу- 
чаю двЪ рБчи—одну въ Ганновер, другую въ Берлинф при 
открытіи зимней сессіи. Онъ напомнилъ, какую работу до сихъ 
поръ несла Анни Безантъ, и какой неземной чистотой и само- 
отверженіемъ полна вся ея жизнь. Вспоминая недавнія волненія и 
оппозицію ея избранію, д-ръ Штейнеръ отмЪчаетъ тотъ фактъ, 
что во время лЪтняго Британскаго съфзда на всЪ нападки и вы- 
ходки людей враждебно-настроенныхъ друзья ея молчали. „Это 
покажется страннымъ—говоритъ онъ —тЪмъ, кто не знаетъ, что Анни 
Безантъ просила своихъ друзей не защищать ее. Она поступила 
какъ истинная оккультистка, знающая законы духовнаго міра; она 
знала, что лучше выйти дурнымъ и темнымъ силамъ и найти себ 
выраженіе въ словахъ и поступкахъ, чфмъ продолжать жить въ 
мірБ невидимомъ...“ Въ заключеніе д-ръ Штейнеръ говоритъ, что 
многія современныя общества ставятъ своимъ идеаломъ братство. 
Въ чемъ же особенность Теософическаго Общества въ этомъ отно- 
шеніи? ДЪло въ томъ, что оно пытается начать его осуществлене 
обосновывая свой идеалъ такъ, какъ не могутъ это сдфлать другія 
общества; ибо братство изъ мечты превращается въ категориче- 
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скій императивъ, когда человЪкъ узнаетъ законы духовной жизни, 
изъ которыхъ вытекаетъ единство всего существующаго... ЦФль 
Общества Теософическаго, какъ и цфль человЪчества, понимать 
не отвлеченные идеалы, а факты духовной жизни, и посредствомъ 
ихъ яснфе видЪфть все значеніе человъческой эволющи. Такимъ 
образомъ будетъ осуществленъ не только благородный идеалъ, но 
и благородное челов$чество... Но въ нашъ въкъ невърія нужно 
большое мужество, чтобы открыто поднять духовное знамя въ 
борьбЪ за идеалы вЪчные. Анни Безантъ взяла тяжкую ношу на 
свои плечи, согласившись на президентство. Помня всю сложность 
этой задачи и всю ея тяжесть, д-ръ Штейнеръ призываетъ теосо- 
фовъ помогать ей своей мыслью и своей жизнью, участвовать въ 
ея подвиг за всъхъ, а черезъ нее теософическая жизнь разо- 
льется во всемъ мір%. 

ПослЪ Мюнхенскаго конгресса Анни Безантъ профхала въ 
Буда-Пештъ и Парижъ, гдЪ читала серію лекцій, а оттуда въ 
Англію, гдЪ пробыла 2 м%сяца. За это время она успЪла посЪтить 
Эдинбургъ, Гласкоу, Гаррогетъ, Брэдфордъ, Манчестеръ, Ливер- 
пуль, Нонтингэмъ, Батъ и въ самомъ Лондон (между поЪздками) 
прочитать болЪе 12 лекцій. 

Посл двухнедфльнаго отдыха, посвященнаго литературному 
труду, Анни Безантъ профхала въ Америку, 7 октября она вер- 
нулась въ Лондонъ, гдЪ прочитала З лекціи. Затфмъ она посЪ- 
тила Голландію, Норвегію, Швецію, Данію и Италію. Изъ Генуи 
4 ноября она выЪхала въ Индію *). ЛЪтомъ она намфрена пос%- 
тить Австралію, а въ 1909 году она снова пр!Ъдетъ въ Европу и 
будетъ предсъдательствовать на международномъ теософическомъ 
конгресс въ Буда-Пешт%. 

За послЪдніе годы Теософ!я проникла въ Россію и движеніе 
стало расти. Явные признаки этого роста—интересъ къ теосо- 
фической литературЪ и зарождене сразу трехъ теософическихъ 
журналовъ. Отъ души привфтствуя духовныя стремленія, которыя 
сказываются въ этихъ начинаніяхъ, „ВЪстникъ Теософіи“ тъмъ 
не менЂе считаетъ необходимымъ указать на то, что теософиче- 
скимъ не имЂетъ права называть себя какое-нибудь духовное дви- 
жене, опирающееся всецфло на одну какую нибудь религію, какъ 
не имфеть права часть называть себя цфлымъ. Такія духовныя 
течения могутъ быть очень цфнными и симпатичными по вдохно- 
вляющему ихъ стремленію, это могутъ быть прекрасные христіан- 
скіе, буддійскіе или другіе союзы и общества, но именовать себя 


*) Теософической работ въ Индіи будетъ посвященъ отдфльный очеркъ. 
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Теософическими они могутъ только по недоразумЪнію *). Харак- 
терная особенность Теософіи та, что она не обособляется, не за- 
мыкается ни въ какя національныя, религіозныя или кастовыя 
рамки. Провозглашая единство всего существующаго, разби- 
вая вс искусственныя стфны, воздвигнутыя предразсудками и 
фанатизмомъ между человъкомъ и человЪкомъ, Теософія видитъ 
совершенно равноцфнную духовную сущность въ негр и въ евро- 
пейцЪ, въ христанинф и въ магометанинЪ, въ женщинЪ и муж- 
чинЪф, въ челов5кЪ тонко и разносторонне образованномъ и въ 
простомъ крестьянинЪ. Она всфхъ призываетъ къ духовному еди- 
ненію, и для вступленія въ этотъ міровой союзъ не требуется ни 
принадлежность къ какой-либо Церкви, ни даже в%ры, ибо многіе 
ищущіе истины стоятъ вн какого бы то ни было вЪроисповЪ- 
данія, а девизъ Теософическаго Общества: „НЪтъ религіи выше 
истины“ (баќуаё М№аѕќу Раго Рһагтаћ). 
Ара. 


*) Сюда мы причисляемъ и недавно открывшееся въ Смоленск общество, 
назвавшее себя „Первымъ Русскимъ Теософическимъ Обществомъ“. УрЪзавъ пер- 
вый $ устава, провозглашаюний всемірное братство, и выкидывая изъ него всЪхъ, 
кромЪ христіанъ, Общество ясно показало, что оно не раздляетъ широкаго теосо- 
фическаго идеала и создаетъ не Теософическое Общество, а христіанскій союзъ. 


И 


Изъ питературной теософической жизни, 


Въ настоящее время теософическое движене насчитываетъ 
около сорока періодическихъ изданій, изъ нихъ наибол%Ъе инте- 
ресныя: | 

На англійскомъ языкъ выходятъ: Тһеоѕорһіѕі, Твеозоры са 
геүіеу, Тһеоѕорһу ш Гоа, Ншда СоПесе, Меж опт апа ТВео- 
ѕорћу, І.оёџѕ Доптра] для молодежи, Тћеоѕорһћу ш ЛоѕітаЈаѕіа, Тһео- 
ѕорһіс Мөѕѕепсег (Америка) и № е_ Геапа ћеоѕорһіса] Маса2те. 

На французскомъ-—Га Веуие #һеоѕорһідие и ВиЙейп #һ600- 
рћідое. 

На н®мецкомъ-—Ілсіѓег-Стпозѕіѕ. 

На итальянскомъ—ТћеоѕорЫа, Ота. 

На испанскомъ— дорћіа (Испанія), Кеүуіѕќа ќвоѕойса (Мексика). 

На шведскомъ— Тћеоѕобѕк Тійѕкті. 

На голландскомъ— Тћеоѕорјіа. 

На болгарскомъ—Путь въ теб, Болгарск! ТћеоѕорЬѕКі Рге]е4. 

На финскомъ—Отаќипќо (СовЪсть). 

Съ нынЪшняго года на горизонт русской жизни явились 
сразу три издания: „Теософическая Жизнь“ въ СмоленскЪ, „Теосо- 
фическое ОбозрЪніе“ и „ВЪстникъ Теософіи“ въ Петербург%. 

Въ стать „Теософическое движен!е“ мы уже отм%Ътили, что 
Смоленское Общество является скорфй Христіанскимъ Сюзомъ, 
чъмъ Теософическимъ Обществомъ. Вообще же, относительно 
этихъ двухъ журналовъ, только нарождающихся, трудно еще ска- 
зать что либо опредЪленное: ихъ физіономія выяснится совреме- 
немъ. Въ вышедшихъ № № „Теософическаго ОбозрЪнія“ отмтимъ 
прекрасную статью Анни Безантъ: „Братство религій“, интересный 
очеркъ г. Богушевскаго: „Спиноза, какъ Теософъ“ и статью, по- 
священную Библейскому духовному братству. 

Изъ иностранныхъ издан! особенно интересны по содержанію 
ТЬео$орЬ15% ТлеНег-Спо$15, Тһеоѕорііса! Веу1ем и Веуче Теозо- 
ры апе. 
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„Тһеоѕорріѕі“ старЪйций изъ теософическихъ журналовъ, онъ 
издается въ Инди. Онъ былъ основанъ въ 1879 г. Е. П. Блават- 
ской и Генри Олькотомъ. Съ нынФшняго года, посл смерти 
Г. Олькот’а, издательницей его стала Анни Безантъ, президентъ 
Теософическаго Общества. За текущий годъ интересны статьи Индуса 
П. Сринивазъ Іенгар’а о наукЪ эмощй, Великая пирамида (Египет- 
скій мистицизмъ) Г. ванъ Гингель’а; о древне-персидскомъ симво- 
лизмЪ, Назарванжи М. Десай; Ученіе о любви въ еврейств%, № 9. 
Дэвидъ; Самосовершенствоване (Зе сшќиге), Рама Празадъ; Брат- 
ство религій, Анни Безантъ ; Розенкрейцеры, В. Майерса; Восточ- 
ная магія и западный спиритизмъ, Г. Олькот’а; Древняя мудрость 
Ирландии, Г. Кузинса; Значеніе радости, Анни Безантъ. 


Статья „Значеніе радости“ особенно выдается по тонкости 
психологическаго анализа и по глубинЪ настроенія. „Человъкъ— 
говоритъ Анни Безантъ—постоянно переходитъ отъ страданія къ 
радости и отъ радости къ страданію и въ этомъ колебаніи про- 
ходитъ вся его жизнь. ЧеловЪкъ никогда не считаетъ несправе- 
дливымъ свое счастье, онъ не говоритъ: „По какому праву я сча- 
стливъ?“ Но если человъка постигаетъ горе, то онъ немедленно 
возмущается и говоритъ: „За что я такъ несчастливъ?“ Въ этомъ 
крик$ есть инстинктивное сознаніе истины, ибо человЪкъ созданъ 
для счастья, а не для страданія, и вся его жизнь есть лишь иска- 
ніе этого счастья. Но человЪкъ не понимаетъ, что именно черезъ 
горе онъ можетъ прийти къ пониманію высшихъ радостей. Двига- 
тельная сила желаній есть первый факторъ эволющи, ибо, дости- 
гнувъ желаннаго, человЪкъ пресыщается и начинаетъ снова искать 
счастья; когда онъ усчерпаетъ всф низшія радости, онъ начинаетъ 
тянуться вверхъ къ высшимъ, къ лучшимъ. И такимъ образомъ, 
переходя отъ радости къ радости, онъ постепенно растетъ. 


Сама природа зоветъ къ счастью, ибо голосъ ея не крикъ и 
не стонъ, какъ думаютъ пессимисты, а пЪсня. Внимательный на- 
блюдатель и любитель природы знаетъ, сколько радости разлито 
въ ней. Въ сердцЪ вселенной живетъ радость, но надо ум%ть 
найти ее. Вс наши страданія, даже самыя страшныя, какъ смерть 
и разлука, лишь путь къ радости. Что такое смерть? Это осво- 
божденіе энергіи для новой жизни. Каждое страданіе можно раз- 
сматривать, какъ маленькую смерть, смерть низшаго во имя выс- 
шаго, ибо оно освобождаетъ энергію для построенія новой жизни, 
лучшей, болЪе чистой, болЪе благородной и болЪе высокой. Че- 
резъ всЪ страданія душа ищетъ себя, т. е. свое высшее, свое 
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истинное я. Найти высшее я и слиться съ нимъ навсегда и есть 
та высшая радость, имя которой блаженство. 

Такова канва этой прелестной статьи, отъ которой вЪетъ 
глубокой духовностью и свЪтлой върой въ божественныя силы че- 
ловка. 

Въ Веуце #еоѕорһідие за послъдніе мЪсяцы надо отмЪтить 
серію лекцій о ІогБ, читанныхъ Мгз Арріе Веѕапё лЪтомъ 1907 г., 
а также статьи др—а Паскаля, являющіяся интересной психоло- 
гической работой о сознаніи, | 

Въ Беуџе #ћеоѕорһідие (такъ-называемомъ 1оїиѕ еп) въ 
вид приложенія дается „Тайное Ученіе“, Е. П, Блаватской. Такъ 
какъ эта капитальная работа очень большая, то приложеніе еще 
протянется, вЪроятно, года два. Такія приложенія являются цн- 
нымъ вкладомъ въ теософическую библіотеку. 

Въ Еас|ег - бпоѕіѕ® подъ названіемъ „бит ег һӧһегер 
Егкерёріѕ$“ продолжается серія статей д-ра Р. Штейнера „Міе 
егапоќ тар Фе Егкепрќріѕѕ дег һӧһегеп Меер, которыя будутъ 
печататься въ нашемъ журналъ. Не менЪе интересны его статьи 
о воспитани. Теософія проливаетъ новый свфтъ на задачи воспи- 
танія и заставляетъ глубоко задумываться надъ методами совре- 
менной педагогики. Разсматривая ребенка лишь съ точки зря 
физіологическихъ и интеллектуальныхъ функцій его организма, мы 
проходимъ мимо наиболъЂе важныхъ моментовъ его внутренняго 
творчества и такимъ образомъ выпускаемъ въ жизнь молодой 
организмъ односторонне развитой, съ неуравновъшеннымъ умомъ, 
съ недисциплинированными эмоціями. О задачахъ воспитанія въ 
свътЪ Теософіи мы поговоримъ особо, сегодня мы лишь отмЪчаемъ 
глубокій интересъ затронутыхъ докторомъ Штейнеромъ вопросовъ 
и значеніе его указаній для правильной постановки дла воспи- 
танія. 

Въ Госіќег-СпоѕіѕБ также идутъ интересные этюды Шюре. 
Закончены „Великіе Посвященные“ и „ДЪти Люцифера“. Начаты 
„Святилища Востока“. ( 

Маленькій |.обиѕ-Јошгпа! посвященъ дфлу пропаганды теосо- 
фическихъ идей среди юныхъ читателей. Эти идеи передаются въ 
ряд очень популярныхъ очерковъ и иллюстрируются разсказами, 
стихотворен!ями и маленькими научными набросками изъ сферы 
ботаники и изъ міра животныхъ. Очень хорошъ отдфлъ біогра- 
фическй, въ которомъ д$ти знакомятся съ рядомъ знаменитыхъ 
поэтовъ, художниковъ, музыкантовъ и выдающихся обществен- 
ныхъ дфятелей. Въ 1904 году изданъ рядъ очерковъ, посвящен- 
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ныхъ великимъ художникамъ Леонардо да Винчи, Микель Анджело 
и Рафаэлю. Есть крошечный отдфлъ для маленькихъ дЪтей; здЪсь 
фигурируютъ сказки, скороговорки, загадки, пЪсенки и стишки, 
все это въ легкой, поэтической и часто шутливой формЪ. Въ жур- 
налахъ попадаются хорошеньюе рисунки. 

Общедоступный шурналъ „Нда соПесе“ издается въ Бена- 
ресф. Онъ знакомить съ постановкой новой индусской школы, 
созданной подъ вліяніемъ Теософіи, и ведетъ пропаганду теософи- 
ческихъ идей среди индусской молодежи. ЗдЪсь встрЪчается рядъ 
очерковъ по вопросамъ воспитанія, по психологіи и статьи рели- 
гіозно-этическаго характера. Есть также разсказы изъ индусской 
жизни, легенды, символическя сказки и отд$лъ вопросовъ и 
отвътоВъ. 


Этотъ журналъ издаетъ Анни Безантъ. 
Аа. 


Фи 
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Замфтки о современныхъ духовныхъ теченіяхъ. 


По поводу возобновленія въ Петербург религіозно-философскихъ собраній. 


ПослЪ пронесшейся надъ Россіей бури наступило затишье. 
Первый разрушительный періодъ переживаемаго нами перехода 
отъ обветшавшаго стараго строя къ новому закончился. Многимъ 
кажется, что страшная ломка, свидфтелями которой мы недавно 
были, не дала какихъ-либо осязательныхъ результатовъ; но такое 
мнЪн1е глубоко ошибочно. На самомъ дл все пережитое оста- 
вило неизгладимый сл®дъ въ народной душ%, и если взглядъ 
поверхностнаго наблюдателя не въ состояніи уловить существен- 
ныхъ измфненй къ лучшему въ общественномъ организм нашей 
страны, то боле зоркому и чуткому наблюдателю ясно, что въ 
самыхъ глубинахъ. народной жизни происходятъ знаменательныя 
перемны, которыя со временемъ совершенно преобразятъ вну- 
треннюю структуру и весь духовный обликъ Росси. Однимъ изъ 
показателей интенсивной внутренней работы, совершающейся въ 
народномъ сознаніи, является пробуждающійся во всфхъ слояхъ 
общества интересъ къ совершенно заброшеннымъ одно время ду- 
ховнымъ и религіознымъ вопросамъ; въ то же время чувствуется 
какое-то оживлене въ средЪ передовыхъ элементовъ церкви и 
среди сектантовъ. На одномъ изъ проявленій этого духовнаго про- 
бужден1я—на возобновленіи въ Петербург религіозно-философ- 
скихъ собранй—мы остановимся въ настоящемъ очерк%. 

На предпослЪднемъ собраніи религіозно-философскаго обще- 
ства былъ прочитань докладъ Д. С. Мережковскаго „О Церкви 
грядущаго“. Залъ Географическаго общества, гдЪ теперь происхо- 
дятъ религіозно-философскія собранія, былъ переполненъ публи- 
кой, среди которой было очень много учащейся молодежи, осо- 
бенно женской. Докладъ былъ прочтенъ проф. Карташевымъ, 
такъ какъ самъ авторъ въ настоящее время живетъ въ Париж%. 
Въ начал доклада авторъ указываетъ на то, что какъ у насъ, 
такъ и на Запад%, интеллигенщя, въ сущности, утратила вЪру въ 
Бога и враждебно относится къ религіи. Да это и не мудрено- 


Люди живутъ хуже звЪрей—всюду насиліе, рабство, голодъ—а у 
звЪрей не можетъ быть Бога. ГдЪ благіе плоды религіи? ГдЪ т 
дла, которыя одни могутъ оправдать ее? Ихъ н%Ътъ, а потому 
не удивительно, что Богъ умеръ въ современномъ обществЪ. Но 
Онъ еще живъ въ личности. Онъ живъ въ ней, какъ инстинк- 
тивное, неустранимое стремленіе человъка преодолЪть смерть, 
неизбЪжность разрушенія. Этотъ инстинктивный протестъ про- 
тивъ уничтоженія личности, протестъ, являющийся, такъ сказать, 
метафизическимъ предъломъ чувства самосохраненія, по мннію 
Мережковскаго, и является истиннымъ источникомъ религіи. 
Мысль не новая, но лишь отчасти вЪрная, а высказанная 
въ такой абсолютной формЪ, пожалуй, содержащая больше лжи, 
чБмъ истины. Жажда безсмертія вовсе не единственный и даже 
не главный источникъ религіознаго сознанія *). Мережковский аргу- 
ментируетъ такъ: разумъ говоритъ мн, что мое личное суще- 
ствованіе и существованіе любимыхъ мною людей кончается со 
смертью. Воля же и любовь говорятъ мн$ обратное: я долженъ жить 
и посл смерти, и дорогія и близкія мн существа вЪчно должны 
жить вмЪстЪ со мною. Этого требуетъ любовь, въ которой смыслъ 
жизни. Чтобы осмыслить жизнь, надо, слБдовательно, признать 
утвержден!е нашей воли и отвергнуть отрицаніе разума**). По 
поводу этихъ мыслей Мережковскаго нельзя не замЪтить, что въ 
нихъ—какъ иво всемъ его докладЪ— истинное удивительно пере- 
плетается съ ложнымъ. Смыслъ жизни безспорно въ любви, но 
совсфмъ не въ той, о которой здЪсь говоритъ Мережковский, а 
въ той, которая, ничего не желая для себя, научаетъ человЪка 
радостно „полагать свою душу за други своя“. Слабость этой аргу- 
ментаціи Мережковскаго была совершенно справедливо отмЪчена 
однимъ изъ оппонентовъ, г. Столпнеромъ. Далъе въ докладЪ 
критикуются попытки найти смыслъ жизни помимо религіи. Ука- 
зывается, что ни наука, ни искусство, ни такія общественныя 
ученія, какъ соціализмъ и анархизмъ, не могутъ, помимо религіи, 


*) „Не мертвое сознаніе вн-шней зависимости и подневольности породило 
живое религіозное чувство, но предчувствіе единства индивидуума со всЪми, что внЪ 
его, и черезъ то—призрачности всякаго индивидуума. „Таё $уа аѕі“ („То ты еси“) 
корень религіи, какъ въ культЬ предка, такъ и въ сорадованіи и состраданіи уми- 
рающей и воскресающей природъ“. (Вяч. Ивановъ, Религія Діониса, „Вопросы 
Жизни“, іюль 1905 г). 

**) Просимъ читателей имфть въ виду, что мы воспроизводимъ здЪсь содер- 
жаніе доклада Мережковскаго на память, лишь приблизительно, отчасти руковод- 
ствуясь довольно обстоятельнымъ изложенемъ его, помЪщеннымъ въ приложеніи 
къ № 303 „Руси“. 
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дать удовлетворительнаго рЪшенія этой проблемы. ВсЪ эти пути, 
когда ихъ не освЪщаетъ свЪточъ религіозной истины, неизбЪжно 
приводятъ человЪка, въ конц концовъ, къ пессимизму и отчаянію. 
Эта критическая часть доклада заключаетъ много глубоко вЪр- 
ныхъ“и прекрасно выраженныхъ мыслей. Но тотъ выходъ, кото- 
рый предлагаетъ затЪмъ Д. С. Мережковскій, поражаетъ своей 
неудовлетворительностью. Все дЪло, видите-ли, въ томъ, чтобы 
повфрить въ физическое воскресеніе Іисуса Христа. Абсолютное 
утвержденіе жизни, помимо котораго жизнь является безсмысли- 
цей, злой шуткой, требуетъ абсолютнаго отрицанія смерти, а та- 
ковое возможно только, если хоть одинъ человфкъ поборолъ 
смерть, воскреснувъ физически. Таковъ тезисъ Мережковскаго. 
Но какое мы имЪемъ основаніе и право (нравственное право передъ 
своею совЪстью) обосновывать весь смыслъ нашей. жизни на вЪрЪ 
въ физическое воскресеніе одного лица, имфвшее м$сто, какъ 
утверждаютъ, почти дв тысячи лътъ тому назадъ и не могущее 
поэтому достов$рно быть доказаннымъ,—этого Мережковскій не 
объясняетъ. Вспомнимъ, что удостовърить съ полной несомн$н- 
ностью хотя бы гораздо менъе удивительныя спиритическия и т. п. 
явленія, происходящая въ настоящее время, большею частью ока- 
зывается въ высшей степени труднымъ. А что, если библейская 
критика доказала бы, что всЪ документы, свидЪтельствующіе о 
физическомъ воскресеніи Іисуса, подложны? Тогда значитъ жизнь 
наша уже потеряла бы всякій смыслъ? Н%Ътъ, не основанная на 
желаніи непремнно увЪковЪчить свою плоть вра въ физическое 
воскресеніе, какъ и не вра въ искупленіе физической кровью, проли- 
той Христомъ на Голгоө%, могутъ спасти человфчество и осмыслить 
его существованіе, а лишь духовное сораспятіе съ мистическимъ 
Христомъ и духовное же совоскресеніе съ Нимъ, о которомъ го- 
воритъ апостолъ Павелъ въ своихъ посланяхъ *). И въ данномъ 
случа, какъ и всегда, „духъ животворитъ“, а „плоть не пользуетъ 
ни мало“. Отчего преодолЪть смерть можетъ лишь физическое 
воскресеніе? РазвЪ не достаточно для такого преодолЪн!я сохра- 
ненія непрерывности сознанія при переходЪ изъ одной формы 
существования въ другую? Почему полная побфда духа надъ 
плотью непремфнно должна выразиться въ воскрешеніи и ув$ко- 
вЪчен!и даннаго физическаго тЪла, а не въ способности духа, 
достигшаго высшаго предЪъла эволюціи, произвольно воплотиться 


*) Въ древнихъ мистер!яхъ эта идея символизировалась миеами о смерти и 
воскресеніи Озириса, Діониса, Кришны и др. 
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или матеріализоваться (вЪдь на рождене и воплощене можно 
смотрть какъ на происходящую въ теченіе боле или менЂе 
продолжительнаго промежутка времени матеріализацію духа) въ 
такомъ физическомъ тфлЪ, какое она признаетъ наилучшимъ ору- 
діемъ для наисовершеннфйшаго своего проявленія? На вс эти 
естественные вопросы ни въ доклад Мережковскаго, ни въ его 
другихъ произведеніяхъ нфтъ отвЪта. Его пониманіе безсмертія и 
догмата воскресенія поражаетъ своей примитивностью. Мы счи- 
таемъ, что слЪдующйя слова, влагаемыя въ уста отшельника 
Ануруды въ одномъ буддійскомъ сказаши *), гораздо ближе къ 
истинному пониманію эзотеризма христ1анскаго учения о безсмер- 
ти, чфмъ взглядъ Мережковскаго: „Есть-ли въ тебЪ что-нибудь 
безсмертное или нЪтъ... исключительно зависитъ отъ тебя самого. 
Если ты состоишь изъ мыслей чистыхъ и святыхъ,—и ты чистъ 
и святъ; если ты состоишь изъ мыслей грЪшныхъ,—и ты гр%- 
шенъ; и если ты состоишь изъ безсмертной истины,—ты без- 
смертенъ“. 

ПослЪдняя часть доклада Мережковскаго посвящена доказа- 
тельству необходимости третьяго завЪта, новой церкви Духа, ко- 
торая должна см$нить царство Сына, т. е. историческое христіан- 
ство, какъ это посл$днее смЪнило царство Отца, открывшееся въ 
Ветхомъ ЗавЪфтЪ. Необходимъ переходъ отъ религіи Двухъ, ни- 
когда не могущихъ быть Едино, къ религіи Трехъ, которые суть 
Едино. Этотъ третій Завътъ раскроетъ правду не только о духЪ, 
но и о плоти и примиритъ объ эти правды въ высшемъ синтез%, 
преодолЪвъ характерную для историческаго христіанства метафи- 
зику „безплотнаго духа, безземнаго неба, безмірнаго гроба и без- 
общественнаго спасенія“, какъ картинно выражается авторъ до- 
клада въ одномъ изъ своихъ прежнихъ произведеній. Въ этой 
части доклада много яркихъ и, какъ всегда, блестяще выражен- 
ныхъ мыслей, но много также и произвольныхъ утвержденій и 
крайностей **). Мережковскій обрушивается на аскетизмъ хри- 


*) Мережковскій въ своемъ доклад не преминулъ задъть буддизмъ, назвавъ 
его „религіей смерти“ или „уничтоженія“ (не ручаюсь за точность словъ, а лишь 
за смыслъ ихъ). Если бы онъ познакомился ближе съ литературой буддизма, то 
онъ, быть можетъ, пришелъ бы къ тому убъжденію, что учене Будды съ гораздо 
большимъ основаніемъ можно назвать „религіей состраданія и уваженя къ жизни“. 

**) Въ’этой статьф мы говоримъ линь о реферат Д. С. Мережковскаго и не 
касаемся того пониманія христіанства, которое онъ обосновываетъ въ другихъ 
своихъ произведеніяхъ. Во избъжаніе недоразумфній считаемъ, однако, необходи- 
мымъ заявить, что въ прежнихь попыткахъ Мережковскаго истолковать внутренній 
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стіанства, приведшаго къ бЪгству отъ жизни, но въ своемъ увле- 
ченіи „выбрасываетъ изъ ванны вм®ст съ водой и ребенка“, 
какъ выражаются нмцы; вмЪсто того, чтобы выдЪфлить истинную 
и цБнную сущность аскетизма изъ шелухи всяческихъ излишествъ 
и извращеній, онъ огуломъ отрицаетъ за нимъ всякое положи- 
тельное значеніе, чЪмъ и обнаруживаетъ недостаточно глубокое 
пониманіе сущности вопроса. Это совершенно правильно отм%- 
тилъ одинъ изъ оппонентовъ, профессоръ Жаковъ. 


Въ заключительныхъ строкахъ доклада Мережковскій еще 
разъ оттЪняетъ, что христіанство до сихъ поръ не было близко 
къ общественной жизни, а если и пыталось соприкасаться съ 
ней, то совершенно извращало правильное соотношеніе между 
церковью и началомъ государственнымъ, то стремясь къ поли- 
тической власти, какъ въ католичествЪ, то подчиняясь Кесарю, 
какъ на ВостокЪ. „Церковь никогда не была на землЪ. Идея о 
церкви, о ХристЪ всегда или уходила отъ м!ра или, входя въ 
него, теряла свое значен!е. Истинная церковь войдетъ въ міръ, 
врЪжется въ историческое человЪчество, какъ въ живое тфло 
вонзается мечъ. Церковь грядущаго—этотъ мечъ“. Въ этихъ за- 
ключительныхъ парадоксальныхъ словахъ доклада много правды. 
Но позволительно очень и очень сомнфваться въ томъ, что- 
бы та Церковь грядущаго, та истинная Вселенская Церковь, ко- 
торой суждено возродить человъчество къ новой жизни, соеди- 
нивъ „правду о дух%, о неб%, о спасеніи личномъ съ правдой о плоти, 
о земл%, о спасеніи общественномъ“, чтобы эта Церковь гряду- 
щаго обосновалась на върЪ въ физическое воскресеніе, которая такъ 
дорога Мережковскому. Н%ътъ, эта Церковь будетъ зиждиться не 
на шаткомъ основаніи подобной вЪфры, а на единственномъ проч- 
номъ фундаментЪ непосредственнаго и несомнфннаго усвоенія ду- 
ховной истины развивающимся въ человЪчествЪ духовнымъ созна- 
ніемъ („сверхсознан!емъ“), и Церковь эта разъ навсегда положитъ 
конецъ всякимъ матеріалистическимъ толкованямъ духовныхъ 
истинъ и выражающихъ ихъ символовъ. Но прежде всего эта 
истинная внутренняя Церковь всегда существовала на земл%, и 


смыслъ ученія Христа въ духъ философіи Ницше мы видимъ извращеніе въ са- 
момъ корн основной идеи христіанства. Мы не можемъ охарактеризовать иначе 
эту попытку отождествить безумство самообожествленія съ истиннымъ богоуподо- 
бленіемъ, это ученіе о совмЪстимости „двухъ безлнъ“--земной и небесной, „идеала 
Содомскаго“ съ „идеаломъ Мадонны“ и оргіазма съ чистотой мистическаго про- 
зрЪнія истины. 
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потому „Церковью грядущаго“ ее можно назвать лишь въ томъ 
смысл, что только въ будущемъ она выполнить свою миссію— 
объединить всЪ разрозненные члены мистическаго „тЪла Христова“, 
разрушить всЪ искусственно раздъляющія ихъ перегородки и вдох- 
нуть животворящій духъ эзотеризма въ мертвые догматы и рели- 
гіозныя формы. Эта дЪйствительно Вселенская Церковь состоитъ 
изъ всЪхъ лицъ, достигшихъ извЪстной ступени духовнаго развитія, 
къ какой бы религіи, вЪроиспов$даню или сект они внЪшнимъ 
образомъ ни принадлежали. Для членовъ этой Вселенской Церкви 
реальность развивающейся въ человЪкЪ духовной жизни дороже 
всякой преходящей внфшней религіозной формы, хотя они и 
уважаютъ всякую форму, зная ея смыслъ, необходимость и истин- 
ную цфнность. И они никогда, даже мысленно, не отд$ляютъ себя 
отъ тБхъ, кто еще не созналъ своей принадлежности къ этой 
истинной Церкви, къ которой потенціально принадлежитъ все че- 
ловЪчество.—не отдфляютъ себя даже отъ самыхъ жалкихъ, пад- 
шихъ, озлобленныхъ и заблудшихъ своихъ братьевъ. Члены этой 
Вселенской Церкви помнятъ, что Сынъ ЧеловЪческій „не для того 
пришелъ, чтобы Ему служили, но чтобы послужить и отдать душу 
Свою для искупленія многихъ“, и что Онъ „не принимаетъ славы 
отъ человъковъ“. Они не могутъ мечтать о прославленіи и бла- 
женствЪ „избранныхъ“, пока есть хоть одна душа, не освободив- 
шаяся изъ ада порока; злобы и невЪжества, хоть одно существо, 
страдающее отъ голода, нищеты и людской несправедливости. 
Таково наше представленіе объ истинной Вселенской Церкви. Ка- 
ково же въ настоящее время представлене Д. С. Мержковскаго 
о „Церкви грядущаго“, остается довольно неяснымъ и послЪ его 
доклада. 

Докладъ вызвалъ оживленныя прения, въ которыхъ прини- 
мали участе и нЪкоторые изъ присутствовавшихъ представителей 
духовенства. Посл дне, впрочемъ, не внесли ничего цфннаго въ 
эти пренія. Изъ оппонентовъ особенно содержательныя рЪчи про- 
изнесли г. Столпнеръ и возражавшій ему, боле чфмъ Мережков- 
скому, г. Мейеръ. Г. Столпнеръ указалъ прежде всего на то, что, 
вопреки утвержденю Мережковскаго, религію подрываетъ не 
столько наука, сколько философія. ДалЪе, какъ уже было упомя- 
нуто, онъ указалъ, какъ шатко обоснованіе религіи на историче- 
скомъ фактЬ плотскаго воскресенія Христа. Онъ отмЪтилъ, что 
воскресеніе Христа во плоти неразрывно связано въ Евангели съ 
безпорочнымъ зачатіемъ, и потому фактъ воскресенія, если бы 
его и можно было доказать, никоимъ образомъ не можетъ слу- 
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жить ручательствомъ за то, что воскресеніе плоти можетъ быть 
достигнуто людьми, родившимися иначе, чфмъ родился Христосъ. 
Правда, въ Евангеліи многое можно толковать аллегорически, напр., 
многія чудеса, безпорочное зачате и т. п., но въ такомъ случа%, 
гд ручательство, что и само физическое воскресеше не есть алле- 
горія? ДалЪе, оппонентъ указалъ совершенно основательно на то, 
что до сихъ поръ, какъ авторы рефератовъ на тему о христіан- 
ств, читавшихся на религіозно-философскихъ собраніяхъ, такъ и 
большинство лицъ возражавшихъ мало принимали во вниманіе 
результаты работы современной философской мысли и совершенно 
не считались съ результатомъ библейской критики, которая, однако, 
бросаетъ яркій свЪтъ на многіе вопросы, затрагиваемые въ про- 
читанныхъ докладахъ и во время преній. Г. Столпнеру очень 
страстно, но не убЪдительно возражали нЪкоторые представители 
духовенства и другіе оппоненты, видЪвшіе въ немъ, повидимому, 
врага всякой религіи вообще и христіанства въ частности. Намъ 
кажется, что, относясь къ нему такимъ образомъ, они впали въ 
заблужденіе. На пишущаго эти строки г. Столпнеръ произвелъ 
совершенно иное впечатлЪн1е. Въ словахъ его слышались не вражда 
къ религіи и ко Христу, а лишь страстное стремленіе вывести 
спорящихъ на единственную правильную дорогу серьезной научной 
и философской критики, которая одна законна тамъ, гдЪ къ ре- 
лигіознымъ вопросамъ подходятъ со стороны интеллектуальной, а 
не со стороны духовной интуищи или непосредственнаго созер- 
цанія духовной истины. ПослЪднй, интуитивный методъ, конечно, 
единственный, который можетъ всецфло и съ полной достовЪр- 
ностью раскрыть человъку религіозную истину, и добытая такимъ 
образомъ духовная истина не боится самаго тщательнаго научнаго 
и философскаго анализа, такъ какъ она сама именно и лежитъ въ 
основ$ какъ истинной науки, такъ и истинной философии. Изъ 
числа лицъ, возражавшихъ г. Столпнеру, впрочемъ, слЪдуетъ вы- 
дЪФлить г. Мейера, который въ очень содержательной рЪчи за- 
щищалъ интуитивный методъ и указалъ на то, что лишь извЪст- 
ныя формы раціоналистической философіи враждебны религіи, но 
то философское направленіе, которое признаетъ интуицію (Пла- 
тонъ, Лейбницъ, Шеллингъ и др.), наоборотъ, утверждаетъ тЪ 
самыя истины, которыя лежатъ въ основ религіозныхъ учений. 
Намъ кажется только, что г. Мейеръ не совсфмъ правильно по- 
нялъ г. Столпнера, приписывая ему вообще отрицательное отно- 
шеніе къ религіи, тогда какъ г. Столпнеръ, повидимому, при всЪхъ 
своихъ возраженіяхъ имфлъ въ виду лишь положительную ре- 
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лигію, т. е. христіанство въ его современномъ, обыденномъ вид%, 
лишенномъ всякаго болЪфе глубокаго эзотерическаго освфщения. 
Слдующее засданіе религіозно-философскаго общества было 
посвящено выслушанію доклада В. В. Розанова „О сладчайшемъ 
ІисусЪ и горькихъ плодахъ міра“. Докладъ этотъ, прочитанный 
г. Карташевымъ, поражалъ несоотвфтствемъ между красотой 
формы и содержанемъ. Основная идея доклада, многократно по- 
вторяемая и иллюстрируемая на всевозможные лады безчислен- 
ными прекрасными образами, такова: „Христосъ-——высшая красота 
и высшая сладость. Но эта красота такова, что отъ сіянія ея не- 
медленно увядаетъ всякая жизнь, всякая радость. Отъ этой высшей 
сладости прогоркъ весь міръ. Въ хриспанствЪ$ нЪтъ мЪста ни 
влюбленности, ни смЪху, ни даже улыбкЪ, ни настоящей семь, 
браку, искусству, театру, словомъ никакимъ радостямъ жизни. 
Правда, въ концф концовъ христіанство все это признаетъ, но 
вмЪстЪ съ тБмъ и все отравляетъ—сознанемъ, что всему этому 
нельзя отдаваться всей душой, безраздЪльно, а всегда надо чув- 
ствовать грЪховность всего, что не есть единственное благо—Слад- 
чайшій Іисусъ. Міръ обращается при такомъ міросозерцаніи въ 
какое-то пепелище, въ гробъ, и самая жизнь въ умираніе во Христ%. 
Христосъ вождь гробовъ, и христіанство—поклоненіе гробамъ; 
оно ведетъ не къ преображенію міра, а къ смерти, къ всеобщему 
уничтожению“. Эти блестяще парадоксы настолько односторонни 
и поверхностны, что мы не считаемъ нужнымъ подробно разбирать 
ихъ. Правда, въ исторіи христіанства, какъ и другихъ религій, мы 
встрфчаемся съ образами мрачныхъ, фанатическихъ аскетовъ, 
проклинавшихъ жизнь и міръ, который „во зл лежитъ“, и ви- 
дъвшихъ единственное спасеніе въ жестокомъ истязаніи плоти и въ 
совершенномъ отдфлени себя отъ враждебнаго имъ гръшнаго міра. 
Но такіе аскеты далеки отъ духа Евангелія, они уже утратили 
основную идею христанства—идею преображенія міра, идею Цар- 
ства Божія, которое должно съ неба снизойти на землю и здЪсь, 
на этой самой грБшной земл%, побъдить зло и смерть и проявить 
всю силу, благость и красоту Божества. Въ рукахъ этихъ аскетовъ 
уже поблекли евангельскія лиліи, и отъ нихъ дЪйствительно вЪетъ 
холодомъ смерти. Но развъ они одни истинные представители 
христіанства или, хотя-бы христіанскаго аскетизма? Развф такіе 
свЪтлые типы аскетовъ, какъ [оаннъ Милостивый, Ефремъ Сиринъ, 
Іоаннъ Златоустъ, Францискъ Ассизскій, Тихонъ Задонский и сотни 
подобныхъ имъ лишь по недоразумнію считаются свЪточами хри- 
стіанства? Конечно, если отождествить христіанство съ крайностями 
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аскетизма нкоторыхъ фанатиковъ, если признать истиннымъ 
истолкованіемъ духа учен!я Христова то мрачное міросозерцаніе, 
которое родилось въ умахъ именно худшихъ представителей аске- 
тизма, людей потерпъвшихъ пораженіе въ борьб% съ міромъ и его 
соблазнами и потому озлобленныхъ, людей, бЪжавшихъ отъ зла 
міра вмЪсто того, чтобы преодолЪть его,—то, пожалуй, такое хри- 
стіанство и можно охарактеризовать, какъ „всеобщее погребене 
міра“ *). Но, право же, вопросъ о христіанствъ слишкомъ серьезный 
вопросъ, чтобы касаться его такимъ образомъ, гонясь болЪе за 
эффектными парадоксами, чфмъ за выясненіемъ истины. Порази- 
тельно то, что изъ выступавшихъ въ защиту христіанства предста- 
вителей духовенства никто не сумЪлъ сказать ничего существен- 
наго, а кое-что изъ сказаннаго могло лишь усилить то тягостное 
чувство, которое долженъ былъ испытывать послЪ доклада Роза- 
нова всякій слушатель, которому дороги истины, содержащіяся въ 
ученіи Христа. Изъ оппонентовъ выдЪлились г. Столпнеръ и г. Адрі- 
ановъ. ПослЪдній въ горячо произнесенной ръчи противопоставилъ 
духовную сущность всякой религіи, которая всегда коренится въ 
личныхъ мистическихъ переживаніяхъ, въ личномъ соприкосновеніи 
души человЪческой съ въчнымъ и безконечнымъ, тому мертвому 
остову, въ который обращается религія, когда она отрывается 
отъ этого живого корня и становится собраніемъ мертвыхъ, ли- 
шенныхъ животворящаго духа догматическихъ положений. Оста- 
ются лишь іероглифы, уже непонятные, но за которые люди все 
же инстинктивно цфпляются, чувствуя, что за ними скрывается та 
истина, которая одна можетъ осмыслить жизнь. ЗатЪмъ онъ ука- 
залъ на то, что аскетизмъ есть проявленія не силы, а слабости 
религіознаго сознанія; хотя аскетизмъ аскетизму рознь, и въ аске- 
тизм, напр., Франциска Ассизскаго нфтъ ничего мрачнаго и вра- 
ждебнаго жизни. Наоборотъ, проповдь этого аскета и созданное 
имъ движеніе были однимъ изъ главныхъ источниковъ того ду- 
ховнаго подъема, который нашелъ свое выраженіе въ небываломъ 


*) Считаемъ нужнымъ подчеркнуть, что если въ сказанномъ есть жесткія 
слова по адресу аскетизма, то они относятся лишь къ ложному аскетизму. Но къ 
истинному аскетизму, который не превращаетъ средство въ цль, извращая такимъ 
образомъ истинное соотношене вещей, теософія, разумЂется, относится совершенно 
иначе, Правильно понимаемый аскетизмъ есть ни что иное, какъ собираніе духов- 
ной энергіи, необходимое для плодотворной работы надъ окружающимъ міромъ и 
для преодол%нія царящаго въ немъ зла. Такой аскетизмъ ни на минуту не позво- 
ляеть человъку забывать, что „чужое спасеніе должно быть дороже собственнаго. 
любовь къ ближнему —дороже личнаго небеснаго блаженства“. (Слова Св. Іоанна 
Кассіана). 
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расцвЪтБ искусства въ эпоху Возрожденія. Г. Адріановъ очень 
удачно выбралъ примЪръ Франциска Ассизскаго, жизнь котораго 
дЪйствительно служитъ живымъ опроверженіемъ той удивительно 
красивой, но непрочной паутины лжи, которую соткалъ въ своемъ 
докладЪ Розановъ. 

Очень интересный докладъ былъ недавно прочитанъ г. Тре- 
губовымъ въ Психологическомъ обществъ, засданія котораго 
происходятъ въ одной изъ аудиторій при Бехтеревской клиник%. 
Г. Трегубовъ подробно изложилъ исторію духоборческой секты, 
жестокія гоненія, которымъ она подверглась, современное поло- 
женіе эмигрировавшихъ въ Канаду духоборцевъ и исповЪдуемое 
ими ученіе. Докладъ иллюстрировался туманными картинами, а 
присутствовавшіе на засфдан!и сектанты (преимущественно Дур- 
мановскаго толка) очень стройно пропли нъсколько псалмовъ, 
весьма интересныхъ въ смысл заключающагося въ нихъ симво- 
лизма. Но на этой лекціи мы теперь останавливаться не будемъ, 
такъ какъ въ ближайшихъ номерахъ нашего журнала будутъ по- 
мщены статьи, спеціально посвященныя духоборчеству и другимъ, 
родственнымъ ему сектантскимъ движеніямъ, представляющимъ 
глубокій интересъ какъ съ точки зрфнія религіозной, такъ и обще- 
ственной. 

Д. Странденъ. 


Я очень доволенъ, что Редакція отвела мн% это уютное м$сто 
въ своемъ журналЪ. Отсюда я буду каждый мЪсяцъ бесЪдовать съ 
читателемъ. Когда въ моемъ воображении рисуются мои будуще 
читатели, явижу передъ собой много глазъ съ хорошимъ, серьез- 
нымъ выраженіемъ, все больше молодые женскіе глаза, такіе 
въ которыхъ уже зажглось стремлене къ непреходящему —кото- 
рые смотрятъ на звЪзды не мечтательно, а пытливо, силясь про- 
честь въ ихъ таинственномъ мерцан!и тайну Жизни... Я люблю 
читателей съ такими глазами и знаю, что нигдЪ не найти ихъ такъ 
много, какъ у насъ въ Россіи. 

Я видфлъ на своемъ вЪку много милыхъ, умныхъ дЪвушекъ 
въ Англіи, Германи, Голландии, но нигдЪ не встрЪчалъ такой глу- 
бокой внутренной тяги къ подвигу, къ отданію себя за другихъ, 
какъ у насъ. Это миритъ меня со страшнымъ видомъ взбалому- 
ченнаго моря русской жизни, выбрасывающаго на поверхность 
столько уродливаго и нечистаго. Я отвожу отъ него глаза и вы- 
зываю въ своемъ воображении славныя, молодыя лица, можетъ 
быть черезъчуръ серьезныя, со слишкомъ горящимъ взглядомъ. 
Но взлядъ этотъ горитъ не даромъ: въ немъ отражается стремлеше 
пробужденной души къ ВЪчному, ея тоска не по сегодняшней 
правдЪ, а по той, которая въ силахъ утолить духовную жажду и 
сегодня, и завтра, и во вЪкъ. Я вспоминаю одни такіе глаза, глаза 
Сонечки. Сонечка съ дЪтства пила горькую чашу: семья самая 
безалаберная, сердитая мачеха, куча дЪтей, которыхъ она выра- 
щивала и за которыхъ вЪчно страдала. Потомъ на какомъ-то ми- 
тингБ братъ Николай произнесъ неблагонадежную рЪчь... Сонечка 
приняла ее на себя и попала въ тюрьму. ПослЪ тюрьмы долгія 
скитанія въ поискахъ за работой, вЪчное голоданье, сырые углы. 
Затфмъ—замужество съ такимъ же горемыкой, который не выдер- 
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жалъ борьбы съ жизнью и покончилъ съ собой. А вслЪдъ за тъмъ 
появленье ребенка, страстная любовь къ этому хилому ребенку, 
ни минуты не дававшему ей покоя. Потомъ — смерть ребенка. 
„БЪдная Сонечка чуть съ ума не сошла“, разсказывалъ одинъ 
общій знакомый. Недавно я встрЪтилъ ее: худенькая, изголодав- 
шаяся, лицо измученное, глаза стали огромные. Думаю: бЪдняжка, 
навърно погибнетъ... Но я долженъ—пока мы еще ближе не по- 
знакомились съ читателемъ и между нами не установилось то 
чудное пониманіе, о какомъ я мечтаю— объяснить, что я называю 
„погибнуть“. Я понимаю подъ этимъ не физическую гибель, она 
совсъмъ не страшна для теософа: онъ знаетъ, что смерти н%Ътъ, 
умираетъ только тЪло, а самъ человЪкъ остается даже болфе жи- 
вымъ, чмъ былъ въ тЪлЪ; я говорю о томъ страшномъ состояніи 
души, когда въ нее злымъ ядомъ проникаетъ отчаянье, разруша- 
ющее вЪру въ добро, въ человЪка и въ Бога, и:ледянымъ дыха- 
ніемъ убивающее душистые цвфты, которые расцвЪтаютъ въ че- 
ловЪческомъ сердц%. Вотъ такой гибели я боялся для Сонечки и 
со страхомъ сталъ разспрашивать, какъ она жила, что вынесла изъ 
своей тяжкой доли. И воть ея отвътъ: „Понемножку разбираюсь; 
вы знаете, вЪдь у меня внутри былъ хаосъ, а сейчасъ мнЪ только 
одно совсЪмъ ясно: все дЪло въ красот человњка; самое важное 
что въ каждой душЪ есть своя красота, нужно только ее найти, 
а когда ее находишь, жизнь ужъ не страшна“. Я смотрЪлъ на нее: 
все такая же худенькая, заморенная, иззябшая, а между тъмъ 
всякій страхъ за нее у меня исчезъ, прежняя жалость замфнилась 
чЪмъ-то новымъ, словно что-то драгоцънное сверкнуло передо 
мной, перебросилось въ мою душу и тамъ зажглось свЪтлымъ 
чувствомъ къ СонечкЪ. „Мудрость есть кристаллизованное стра- 
даніе“ пронеслось во мн, и я зналъ, что Сонечка, сильно стра- 
давшая не за себя одну, а за многихъ, сожгла въ этомъ страданіи 
все мелкое, временное, личное, стала зрячей и начинаетъ понимать 
глубокій смыслъ жизни. „Все не важно, важна только красота че- 
ловЪческой души“. Это—мудрыя слова. Что такое мудрость? Прежде 
всего способность подняться над5 своей личностью, стать сверх- 
личнымъ; никогда не раскроется передъ человъкомъ истинный 
смыслъ явленій, пока онъ не въ состояніи отвлечься отъ тревоги 
своихъ собственныхъ переживаній, отъ своей личной боли и отъ 
своей личной радости. Когда же водворится внутренняя тишина, 
тогда наступаетъ и раскрытіе сердца, и тогда въ него вливаются 
всЪ переживанія, вс боли и всЪ радости окружающаго міра. Ибо 
истинный мудрецъ умЪетъ не только безстрастно и глубоко на- 
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блюдать, но и любить то, что наблюдаетъ. Мудрость есть сліяніе 
любви и знан1я—знашя, а не учености, ибо ученость познаетъ по- 
верхность и составъ вещей и м%сто ихъ въ ряду явленій, а му- 
дрость проникаетъ въ самую суть вещей и познаетъ смыслъ ихь 
существованія. Познать же суть вещей нельзя безъ любви. Если 
подойти съ закрытымъ сердцемъ къ человЪку, безъ интереса къ 
нему, онъ замкнется отъ насъ, и мы не узнаемъ его. Если же къ 
нему подойти, совсЪмъ забывъ о себ, отдать ему все вниманіе 
любовно и проникновенно, какъ будто бы въ мірЪ не было ни- 
чего, кромЪ него, человъкъ раскроется передъ нами, и мы уви- 
димъ въ немъ то, что видБла Сонечка въ людяхъ ~ частицу кра- 
соты, а можетъ быть и большую красоту. Нужно только съ вфрой 
подходить къ человЪку, стать оптимистомъ. Обыкновенно думаютъ 
какъ разъ наоборотъ, что пессимистъ безошибочно разбирается 
въ жизни, не дасть себя въ обманъ и не разочаруется потому, 
что не ждетъ ничего очаровательнаго отъ жизни и отъ людей; въ 
дйствительности же эта увъренность, построенная на самолюбіи 
и эгоизмЪ, возводитъ настоящую стЪну между наблюдателемъ и 
наблюдаемымъ. Истинный мудрецъ не можеть быть пессимистомъ: 
онъ знаетъ, что важно и вЪчно одно положительное, что отрица- 
тельное временно и нужно только какъ средство для выявленія 
положительнаго, для развитія котораго до степени совершенной 
красоты и создаются міры, возникаютъ солнечныя системы, раз. 
вертывается жизнь Вселенной. 
Другъ читателя. 
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Отзывы о книгахъ. 


Эманац,я психофизической энергіи. 


Д-ръ Н. Г. Котикъ. Москва, 1907 г. Цна 60 коп. 


Въ журналЪ „ОбозрЪніе психіатріи, неврологіи и экспери- 
ментальной психоломи“ за 1904 г., въ №№ 8 и 9, докторомъ 
Н. Г. Котикомъ была опубликована работа подъ заглавіемъ 
„Чтеніе мыслей и №-лучи“. Въ работЪ этой авторъ пытался дать 
факту мысленнаго внушен!я научное объясненіе. Послднее сво- 
дилось къ тому, что передача мыслей совершается посредствомъ 
№-лучей, которые возникаютъ въ моментъ мышленія въ мозгу 
одного лица и которымъ принадлежитъ свойство возбуждать 
мозговые центры другого лица и вызывать въ нихъ соотв%Ът- 
ственныя представленія. 

Въ чемъ же состоитъ тотъ „таинственный агентъ“, при по- 
мощи котораго докторъ Котикъ объясняетъ возможность мыслен- 
наго внушенія, т. е. передачи мысли на разстояніе безъ посредства 
внЪшнихъ органовъ чувствъ? 

Теорія доктора Котика сводится къ признанію двухъ поло- 
жен: а) теоріи излученй и б) теоріи нижняго и верхняго со- 
знанія. 

Согласно первой теоріи, мозгъ человЪка принадлежитъ къ 
разряду радіактивныхъ субстанціи, и потому, какъ и вс радіо- 
активныя вещества, —_выдЪляетъ особую энергію, которая состоитъ 
изъ двухъ частей: изъ обладающихъ большою проницательною 
способностью лучей и изъ эманаціи, которая обладаетъ слабою 
проницательною способностью. Первые лучи имЪютъ, повидимому, 
много общаго съ а-8-т-лучами всякой радіоактивной субстанціи 
(непонятно поэтому, почему авторъ даетъ имъ особое названіе 
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„мозговыхъ“ лучей), второй же компонентъ „психофизическій эле- 
ментъ“ и является ТЪМЪ „таинственнымъ агентомъ“, который до 
настоящаго времени „создавалъ суевЪр!я“ и не давался въ руки 
изслЪдователей. 

Сравнивая этотъ „психофизическій элементъ“ съ физической 
эманаціей радіактивныхъ веществъ, и находя въ нихъ общія 
свойства (слабую проникательную способность, медленное распро- 
страненіе черезъ воздухъ, переходъ изъ „заряженнаго“ тЪла въ 
„незаряженное“ и др.), докторъ Котикъ дфлаетъ выводъ, что „от- 
крытый и изслдованный имъ (мною) психофизическій элементъ 
есть ничто иное, какъ эманація психофизической энергіи“. 

Другая составная часть теоріи д-ра Котика, которою онъ 
пользуется для объяснения телепатіи и ясновид%нія, сводится къ 
признанію одновременнаго существованія въ мозгу человЪка такъ 
называемыхъ „верхняго“ и „нижняго“ сознаній. 

Въ обычныхъ условіяхъ нашей мозговой работы „нижнее“ 
сознане ничЪмъ себя не проявляетъ (это тБ процессы, которые не 
доходять до нашего сознанія), и мы часто даже не подозрЪваемъ 
о его существованіи. Но при нЪкоторыхъ состояніяхъ нашей 
нервной системы, напримъръ, при сомнамбулизмЪ, тЪ процессы, 
которые проходили въ скрытомъ состоянии, выступаютъ наружу, 
отодвигая часть впечатлЪнія бодрственнаго состоянія за черту 
сознанія. 

Бываютъ, однако, случаи, когда „верхнее“ и „нижнее“ со- 
знаніе („подсознаніе“) дЪйствуютъ одновременно и независимо 
другъ отъ друга. Къ случаямъ такого рода слЪдуетъ отнести гра- 
фическій автоматизмъ, или автоматическое писаніе, на которомъ 
основана, по мнЪнію автора, вся вЪра спиритовъ въ потусторонний 
міръ. ДЂятельность „нижняго“ сознанія „психографическаго ме- 
дума“ спириты приписываютъ своимъ „духамъ“. Въ дЪйствитель- 
ности же въ случаяхъ полученя разумныхъ отвЪтовъ на заданные 
или задуманные вопросы происходитъ невольная передача на 
разстояніи медіуму тъхъ мыслей, которыя шевелятся въ мозгу (въ 
верхнемъ или нижнемъ сознанія) у присутствующихъ. Такимъ 
образомъ „характеръ и содержаніе отвЪтовъ медіума“, пишетъ 
д-ръ Котикъ, „зависитъ отъ того, что думаютъ и чувствуютъ 
участники сеанса“ (стр. 21). 

СлЪдуетъ отмЪтить, что, при всей своей заманчивости, фор- 
мула доктора Котика не охватываетъ всЪхъ тЪхь явленій, кото- 
рыя наблюдаются на такъ называемыхъ спиритическихъ сеансахъ. 
Такъ напр., съ точки зря этой гипотезы не могутъ быть объ- 


яснены случаи автоматическаго письма на языкЪ, неизвъстномъ 
никому изъ присутствующихъ, сохранен!е характерныхъ особен- 
ностей письма того лица,—часто умершаго, отъ имени котораго 
ведется бесЪда, сообщеніе новыхъ фактовъ, а равно фактовъ изъ 
будущей жизни лицъ, совершенно чуждыхъ и даже неизвЪстныхъ 
сеансирующимъ, и многіе другіе. Не даромъ англійскій психологъ 
Джемсъ, исходившій изъ теоріи двухъ видовъ сознанія и много 
ЛЪть изучавшій явленія медіумизма, призналъ эту гипотезу не 
удовлетворяющею серьезнымъ научнымъ требованіямъ. Теософія 
также не довольствуется теоріей о двухъ видахъ сознанія и при- 
знаеть три вида сознанія: подсознаніе, бодрствующее сознаніе и 
сверхсознаніе. 

Наибольшій интересъ въ работ доктора Котика несомнЪнно 
представляютъ тЪ опыты, описанію которыхъ посвящена большая 
часть его брошюры. Въ нихъ авторъ экспериментальнымъ путемъ 
доказываеть возможность мысленнаго внушенія (передачи) не 
только отдфльныхъ словъ, но и цълыхъ сложныхъ картинъ, при- 
чемъ описанія зрительныхъ и мысленныхъ впечатл®ній всегда 
сильно окрашены эмоціонально и передаютъ событія въ той хроно- 
логической послЪдовательности, какъ они происходили въ дй- 
ствительности. Между прочимъ, установлено, что передача мысли 
происходила быстрЪе, когда оба участвующіе въ опыт лица (по- 
сылающій мысль и воспринимающій ее) соединены между собой 
металлическимъ проводникомъ (мЪдной проволокой); проводникъ 
этотъ какъ бы способствуетъ болЪе быстрой передачЪ психической 
энергіи отъ одного лица къ другому. Рядомъ съ этимъ выясни- 
лась способность этой энергіи накопляться на поверхности чело- 
вЪческаго тЪла, подобно тому какъ электричество накопляется 
на конденсаторахъ и устремляется по проводникамъ. 

НаиболЪе интересною частью экспериментовъ доктора Котика 
слЪдуетъ признать опыты съ чтеніемъ закрытыхъ писемъ, содер- 
жаніе которыхъ ни ему, ни его медіуму извЪстно не было. Оши- 
бочно отождествляя эти явленія съ „ясновидЪн!емъ“, сфера при- 
мЪнен!я котораго гораздо шире, авторъ отм$тилъ, что во многихъ 
случахъ медіумомъ были прочтены не т слова, которыя были 
записаны на бумагЪ, а ТЪ мысли, которыя наиболЪе занимали 
писавшаго въ моментъ писанія. Изъ этого докторъ Котикъ заклю- 
чилъ, что мысль фиксируется на бумагЪ помимо тЪхъ графи- 
ческихъ знаковъ, которые на ней изображены, и что психическая 
энергія, выдЪляемая мозгомъ, можетъ переходить въ бумагу, со- 
храняться въ ней, переноситься вмЪстЪ съ ней въ другое м%сто, 
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и затЪмъ переходить къ другому лицу, вызывая у него опред%- 
ленныя (тТЪ же самыя) представленія. Рядъ поставленныхъ въ этомъ 
направленіи опытовъ, когда надъ бумагой были только „проду- 
маны“ нБкоторыя фразы, безъ воспроизведенія ихъ словами, 
вполнЪ подтвердилъ этотъ выводъ. Продолжительность сохраненія 
энергіи въ бумагЪ пока еще не установлена, но повидимому она 
можетъ быть довольно велика. Между прочимъ докторъ Котикъ 
отмЪчаетъ, что въ нЪкоторыхъ случаяхъ мысли не могли быть 
переданы бумаг, когда передъ тъмъ задумавшій, держа листокъ 
въ рукахъ, интенсивно думалъ о чемъ нибудь другомъ,-—и объ- 
яснетъ это явленіе недостаточною интенсивностью послздующей 
мысли. Однако явленіе это можетъ быть также объяснено тъмъ, 
что каждый предметъ имЂетъ свой предфлъ насыщаемости, и что 
бумага, воспринявшая первые токи лучистой энергіи, была уже 
насыщена ими до высшаго своего предЪла. 

Совершенно не подозрфвая и не отдавая себЪ въ томъ от- 
чета, авторъ подходитъ къ области психометріи, давно уже уста- 
новленной многими экспериментаторами на ЗападЪ (Фанегъ и др.). 
Изъ тезисовъ, приводимыхъ докторомъ Котикомъ на стр. 61—62 
его работы, нельзя согласиться только съ однимъ положеніемъ, 
что психофизическая энергія, выдЪляемая мозгомъ, „проходить 
черезъ воздухъ очень медленно“, такъ какъ въ литературЪ этого 
вопроса описано много опытовъ мгновенной передачи мысли на 
очень большія разстоянія. ВмЪстЪ съ этимъ падаетъ устанавли- 
ваемое докторомъ Котикомъ полное тождество этого „психофизи- 
ческаго элемента“ съ физической эманащей радіоактивныхъ суб- 
станцій и для объясненія нЪкоторыхъ явленій телепатіи слЪдуетъ 
подыскивать другое объяснеше. Въ этомъ отношеніи и гръшитъ 
работа доктора Котика, такъ какъ въ ней наблюдается стремленіе 
его во что бы то ни стало втиснутъ всЪ факты въ рамки уже из- 
вЪстныхъ гипотезъ. 

Наибольшаго интереса съ точки зрЪнія Теософіи заслужи- 
ваютъ общефилософскіе выводы, къ которымъ приходитъ авторъ 
изслЪдован!я: „Психофизическая энергія должна въ хорошо на- 
селенныхъ пунктахь—особенно въ крупныхь культурныхъ цент- 
рахъ--выдБляться въ такомъ огромномъ количествЪ и разно- 
образіи, что она, вЪроятно, пропитываетъ собою всякую вещь и 
насыщаетъ весь воздухъ; вслЪдств!е этого она должна входить 
въ наше сознаніе повсюду, ГДЪ бы мы ни находились, и вызы- 
вать въ нижнемъ сознаніи самыя разнообразныя по содержанію 
представленія; если послЪдния непосредственно и не доходятъ до 
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верхняго сознанія, то они тБмъ не мене могутъ имфть ръшающее 
значеніе въ возникновеніи и направленіи у насъ тфхъ или иныхъ 
идей. Такимъ образомъ мы находимся въ постоянномъ общеніи 
съ окружающимъ насъ міромъ: сё физическим черезъ посредство 
внЬшнихъ органовъ чувствъ, и исихическимъ черезъ посредство 
психофизической эманаціи, которая стремится уничтожить физи- 
ческія грани между психическими индивидами и нивеллировать 
самихъ индивидовъ“. 

Выводъ этотъ очень близко подходитъ къ основному поло- 
женію Теософіи объ Единствњ всего живущаго и существующаго 
на ЗемлЪ. Върно также и то, что, какъ дале пишетъ авторъ, 
„каждое время иметь свои идеи, и что идеи времени носятся 
обыкновенно въ воздухЪ“. Извъстныя работы Анни Безантъ и 
С. \. ІеадЬеаќега „Геѕ тшез Репзёез“ *) съ несомнфнностью 
подтверждаютъ это положеніе и заставляютъ каждаго человЪка 
серьезно относиться къ своимъ поступкамъ, словамъ и мыслям. 
Въ каждый моментъ нашей жизни мы вносимъ въ міровое про- 
странство либо здоровыя, либо вредныя для насъ и для другихъ 
эманаціи мысли. Отъ насъ зависитъ наполнить міръ гармоніей 
прекрасной чистыхъ мыслей и оградить себя отъ вреднаго вліянья 
темныхъ силъ! 


Въ настоящее время, согласно свЪдЪшямъ, полученнымъ изъ 
Дөинъ, тамъ готовится къ печати книга доктора Ро! Агсаѕ „Ге 
ѕесгеб їе 1а Уіе“. Авторъ, повидимому, позитивистъ, подобно 
доктору Котику стремится объяснить вся явленія телепатіи, мате- 
ріализаціи и др. чисто научнымъ путемъ на основаніи извъстныхъ 
и строго опредЪленныхъ физическихъ законовъ, полагая, что онъ 
тБмъ самымъ наноситъ смертельный ударъ спиритуализму. 

Теософия отъ души привътствуетъ всЪ работы въ этомъ на- 
правленіи, такъ какъ онЪ незыблемо устанавливаютъ наличность 
тъхъ фактовъ, которыя до настоящаго времени не пользуются 
еще всеобщимъ признанемъ. Теософія не боится свЪта истиннаго 
знанія, такъ какъ она убЪждена, что наука идетъ ей на встрЪчу 
и что близится часъ, когда она подтвердитъ нзкоторыя основ- 
ныя положенія Теософіи. ЗавЪса за завъсой поднимается передъ 
глазами изслЪдователей, но за этими завсами стоять новыя 
тайны, новыя загадки Бытія. 

К. Кудрявцев. 


*) Этой книгЪ будетъ посвященъ отдЪльный очеркъ. 
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Индусскія пословицы. 


Томящагося отъ зноя не столь радуетъ погруженіе въ студе- 
ную воду, не приноситъ столько радости жемчужное ожерелье 
или помазанье сандаломъ, сколь добрыя слова радуютъ добраго. 
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Не слЪдуетъ дружить съ дурнымъ человЪкомъ; уголь, когда 
горячъ, сжигаетъ; а когда остылъ-——чернитъ пальцы. 
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Кришна, прекрасноволосый богъ, не отвфчалъ на злобныя 
обвиненія царя Чеди. На громъ бури, а не на вой шакаловъ по- 
сылаетъ слонъ свой гремящій отвЪтъ. 


Въ сандальномъ деревЪ водятся зми, а въ прудахъ, родин 
лотоса, не живутъ ли аллигаторы? Въ счастьи таится зависть, и 
безпримЪсныхъ радостей не бываетъ на земл%. 


Душа есть рка: ея священный источникъ — самообладаніе, 
ея вода—истина, ея берегъ—лраведность, волны ея—состраданіе; 
купайся въ ней, о сынъ Панду, ибо не отъ земной воды стано- 
вится душа чистой. 
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